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श्री जवाहर किरणावली की यह सम्यवत्वपरात्रम नामक 
आठवी किरण है । प्रस्तुत किरण में उतराध्ययनसूत्र के 
सम्यक्त्वपराक्रम नामक २६वें अध्ययन पर स्वर्गीय पूज्य 
आचार्य श्री श्री १००५ श्रो जवाहरलाल जो म सा द्वारा 
फरमाये गये प्रवचनों का संग्रह किया गया है । 


वैसे तो सम्पूर्ण उत्तराध्ययनसूत्र परम उपयोगी और 
जीवन को उन्नत बनाने वाली शिक्षाओ, आध्यात्मिक सिद्धातो 
से परिपृण है । मगर सम्यक्त्वपराकृम भामक यह २६ वा 
अध्ययन तो विशेष रूप से गम्भीर और ज्ञातथ्य है। इस 
अध्ययन में जन धम का सार-तत्त्व आ जाता है| इस 
अध्ययन मे ७३ बोल है और वे सभी बोल आशव्यात्मिक 
झौर घामिक भावना को जागृत करने वाले हैं । 


पूज्य आचार्य श्री जी म सा ने उक्त अध्ययन के 
बोली की व्यापक व्याख्या करते हुए उन्हे खूब सरस और 
सरल बना दिया है । इन बोलो पर इतनी सुन्दर और 
विस्तृत व्याख्या अभी तक किसी ने नहीं की थी । व्याख्या 
को पढने से स्पष्ट हो जाता है कि पृज्य आचाय श्री जी 
की विचार-शक्ति कितनी गभीर और व्याख्या-शक्ति कितनी 
ताकिक्‌ गौर ओजस्विनी है । 


। इस किरण में सगृहीत व्याख्यान ' श्री जवाहर 
व्याख्यान सग्रह ” नामक गुजराती सग्रह भे देनिक व्यास्यानों 
ध 


्‌ 


के रुप में प्रकाशित हो चुके हैं । यहा उन व्याख्यानों में से 
सिर्फ सम्यकक्‍त्वपराक्रम अध्ययन लिया गया है, जिससे विषय 
का प्रवाह खडित होता हुआ न मालूम हो । ये व्याख्यान 
पाच भागो मे पूण हुए हैँ । | 

सम्यकत्वपराक्रम अध्ययन के ७३ बोलो में से इम 
पहले भाग में सिर्फ चार बोल ही भा सके हैं मौर शेप 
बोलो के व्याख्यान आगे के दो से पाच 'भागों में प्रका 
शित हैं । ० 

श्री हितेच्छु श्रावक मडल रतलाम झौर श्री महावीर 
ज्ञानोदय सोसाइटो राजकोट के सहयोग से इन व्याख्य/नो 
का पहला संस्करण समिति द्वारा प्रकाशित क्या गया था। 
जिसके समाप्त हो जाने और तत्त्व-जिज्ञासु पाठकी के आगम्नह 
को ध्यान में रखते हुए यह दूसरा सस्करण प्रकाशित क्या 
जा रहा है । 

जवाहर किरणावली वी अनुपलव्ध किरणों के प्रका- 
दाने में श्री अखिल भारतवर्षीय साधुमार्गी जैन सध और 
सध द्वारा सचालित जन झाट प्रेस वा सहयोग प्राप्त है । 
एवदर्य समिति की श्र से सघ का सघन्यवाद आभार 


मानते हैं । 


निवेदक 
चंपालाल बाठिया 
मन्त्री- शो जवाहर साहित्य समिति 
भीनासर (बीकानेर-राजस्थान) 


# विषयसूची # 


कल अ 
सूत्र-परिचय (क) १ 

#... खि) ४ (44 
सम्यक्त्वपराक्रम २५ 
अध्ययन का प्रारम्भ ३६ 
पहला बोल सवेग 8१ 
दूसरा बोल-निर्वेद १४० 
तीसरा बोल--धमश्रद्धा १६० 
चौथा बोल ग्रुर-साधमिक शुश्रूपा ... २१७ 


>न्छर्व72 ०. 


विद के 5 6 के 3 के + है $ $ 6 ६ 0 8 8 $ 608! 
हि ढ 
डक ४ हक 
ट्रैक घर्मनिष्ठ सुभ्राविका बहिन श्री राजकु बर बाई ?* 
2; कि 
१० मालू बीकानेर दवारा श्री जवाहर साहित्य समिति फो $8 
ह् * 
४६ साहित्य प्रकाशन के लिये प्रदत्त धनराशि से यह द्वितीय 8 
हि ढः 

9०] 


५ सल्करण का प्रकाशन हुआत्ना है | सत्साहित्य के अचार- 
प्रसार फे लिये बहिनश्नी फी प्रनन्यनिष्ठा चिरस्मर- है 
०६ णीय रहेगी । 


है“) 
कर 





2. --+ मन्त्र 

3 

6] हि कल मिमी अल 

६ है 5 ६7 ९ $ 2) 4 के 00 577 मे ही के # है 8 3 8] 


सम्यक्त्वपषराक्रम 


प्रथम भाग 


सूत्रपरिच्य (कर) , 


श्री उत्तराध्ययनसूत्र के 'सम्यक्त्वपराक्रम” नामक २६वें 
अध्ययन के विषय में यहाँ कहना है । इस अध्ययन का अ्थे 
बहुत विस्तृत और विज्ञाल है । मगर पहले यह्‌ देख लेना 
चाहिए कि श्री उत्तराष्ययनसूच किस प्रकार बना है ? यह 
वात जानने से इस पर प्रीति और रुचि उत्पन्न होगी। 


परम्परा के अनुसार कहा जाता है कि उत्तराष्ययन- 
सूत्र भगवान्‌ महावीर की अन्तिम वाणी है ! विचार करने 
पर यह कथन सत्य प्रतीत होता है, क्योकि समग्र सूच्र के 
अर्थ के कर्त्ता -भ्र्थागम के उपदेष्टा--अहन्त भगवान्‌ ही 
माने जाते हैं । इस सम्बन्ध में यह उल्लेख पाया जाता है 
कि-- 

अत्थ भासइ बरहा, सुत्त ग्रुत्थयह गणहरा । 

अर्थात्‌-अहंन्तो की अथं रूप प्ररूपणा को ही गणघर 
सूत के रूप मे गू थते हैं । 

अतएव यह स्पष्ट है कि उत्तराष्ययनसूत्र के अर्थकर्ता 
भगवान्‌ महावीर ही हैं। उसके प्वाठ के कर्त्ता कोई महा- 
स्थविर और सूत्र के पारगामी महानुभाव हैं। भद्गबाहु स्वामी 
'ने इस सूत्र पर नियुक्ति रची है। अत यह सब कथन 
'युक्तिसगत्त ही प्रतीत होता 
7।. भद्नवाहु स्वामी द्वारा नियुक्ति, की रचना होने से यह 
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भी प्रकट है कि प्रस्तुत सूत भद्रवाहु स्वामी से पहले को 
रचना है भौर वह इसे प्रमाणभूत मानते थे । इसके अति- 
रिक्त उन्हे इस सून के प्रति प्रेममाव भी था, इसी वारण 
उन्होंने इस पर नियुक्ति की रचना की श्रौर अपना सूृत्रग्मेम 
प्रकट किया है | अलवत्ता भद्बबाहु स्वामी के विषय में मत- 
भेद है कि किन भग्नवाहु स्वामी ने नियुक्ति की रचना की 
है ” लेकिन अ्रगर इस सूत्र के नियु क्तिकार भद्गवाहु स्वामी 
चार ज्ञान और चोदह पू्रों क धारक हो और उपलब्ध 
नियु वित उनकी ही रचना हो तो यह बात स्पष्ट हो जाती 
है कि उन्होने भी यह सूत्र प्रमाणभूत माना है । इससे यह , 
भी स्पष्ट है कि प्रस्तुत सूत्र अनेक सूत्रों में से उद्पुत और 
महापुरुषों बी वाणी का सकलन है । _' 


नियु कित के पश्चात्‌ एस सूत्र पर चूणि और अवेक संस्कृत 
टीकाएँ भी रची गई हैं । सुना जाता है कि इस सूत्र की 
५६ टीकाएँ लिखी गई हैं । इससे जात होता है कि भद्गवाहु 
के परवर्ती आत्तार्यों ने भी इसे प्रमाणभूत मात्रा है और 
इसे जनता के लिए वियोष उपयोगी तथा उपकारब' समझ 
कर ही इस पर इतनी टोवाएं लिसी है । इन सब बावा 
पर विचार 7रने से स्पष्ट ज्ञात होता है कि उत्तराध्ययन- 
सूत्र प्रमाणभूत और अत्यन्त महत्वपू्र है 

प्रस्तुत सूत्र का नाम “उत्तराब्ययन' क्यों पडा ? यह 
भी विचारणीय है। उत्तर' शब्द अनेवाथवाचक है, परन्तु 
यहाँ त्रम' अघ में विवक्षित हैं। एक काय के बाद जो दूसरा 
काय किया जाता है वह उत्तर बार्य महलाता है अर्थात्‌ 
पिछले मार्य को 'उत्तर' काय कहते हैं। प्रस्तुत सूचर आचा- 


' सुत्रपरिचय- रे 
॥| 
रायसूत के बाद पढाया जाता है, अत इसे उत्तराष्ययनसूनच 
कहते हैं । इस प्रकार मूल आचाराग रहा और उत्तर-- 
तदनन्तर का उत्तराध्ययन ठहरा । इस प्रकार आचाराग- 
सूत्र के बाद पढाया जाने के कारण इस सूत्र का नाम उत्तरा- 
ध्ययन पडा, है, ऐसा प्रतीत है । परन्तु उत्तराध्ययनसूत्र से 
पहले श्री आचारागसून पढाने का क्रम दाय्यभव आचार्य से 
पहले का है । 


जब शय्यभव आचारय॑ ने दशवैकालिकसूत्र ग्रथित किया 
और बह थोडे में हो विशेष ज्ञान कराने वाला सूत्र मान 
लिया गया, तब उत्तराध्ययनसूत्र से पहले आचारामसूत्र' के 
पठन-पाठन के बदले दशवैकालिकसूत्र के पठन-पाठन का क्रम 
'चालू हो गया । चार मूल सूचो में दशवेकालिक भी एक 
'मूल क्षृत्र गिना गया है और उसके परचात्‌ इस सूत्र का 
अध्ययन-अध्यापन होता है, इस 'कारण भी इसे उत्तराव्ययन 
कहते हैं । मतलव' यह है कि दअवेक्रालिकसूत्र मूल है और 
वह पहले पढा-पढाया जाता है और उसके उत्तर-अनन्तर 
इस सूत्र का अ्रध्ययन किया जाता है, अतएवं इसे “उत्तरा- 
ध्ययन' कहते हैं। कप 

“उत्तराध्ययन” शब्द पर थोडा विचार और करे। 
उत्तर शब्द का अर्थ प्रधान! भी होता है। मगर यहां 
प्रधान! अथ को अपेक्षा 'कमप्रवान! अर्थ करना अधिक सगत 
प्रतोत होता है। अगर 'उत्तर' छब्द का 'प्रयान'' अर्थ हो 
किया जाये तो प्रश्न उपस्थित होता है कि यह सूत्र किस 
प्रकार प्रधान है और किससे प्रधान है ? अगर यह सूत्र 
किसी अन्य सूत्र की अपेक्षा प्रघान है तो क्‍या कोई सूत्र 
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अप्रधान भी है? ऐसा मानवा सदोष है। अतदूव यही बहना 
उचित है कि यह सूत्र त्रम से अन्य सूत्र से प्रधान है अर्थात 
क्रमप्रवान है । 

प्रस्तुत सूच के 'उत्तराध्ययनों भमाम का रहस्य सम- 
काने के लिए टीकाकार कहते हैं' उत्तर शब्द के अनेक 
निक्षेप होते हैं, परन्तु मूल निक्षेप नाम, स्थापना, द्रव्य भौर 
भाव-यह चार ही हैं | अतएवं यहाँ उन्ही के आधार पर 
विचार कया जाता है । इन चार निश्षेप्रों में से भी नाम- 
निक्षेप और स्थापनानिक्षेप सुगम।और थोडें भथ वाले होने' 
से छोड देते हैं । शेप दो-द्रव्यत्तिक्षेप और भावनिक्षेप के 
आधार पर ही विचार किया जाता है । 

5त्तर' शब्द के द्रव्य श्रथ में जघन्य, उत्कृष्ट और 
मध्यम नंद होते हैं | जधन्य का श्रर्थ 'छोटा' होता है । 
छोटा बहने से यह भी मानता पता है कि कोई उससे बढ़ा 
भी है, क्योकि बडे की अपेक्षा ही छोटा हो सकता है । 
बडा न हो तो छोटा नही हो सकता । अर्थात्‌ छोदे से पोई 
उत्तर-बढा होना ही चाहिये। किसी चीज का उत्कृष्ट कहते 
का अभिप्राय मह कि दूसरी चीज उससे बडी नही है ! इस 
प्रकार जधन्य स-उत्तर हूँ और उत्ट्प्ट अनुत्तर हू। तीसरा 
जेद मध्यम है, जो स-उत्तर भी है और निदत्तर भी है। उदा- 
हरणार्थ- एवं, दो और तोन मे भ्रको में दा का भरत सध्यम 
है । दो फा यह भ्रक शक हो अपेदा उत्तर है नौर तोत के 
शक को मपेक्षा अयुन्तर है । एक का अक से उत्तर ही है । 
जपन्य अर्थात्‌ छोटे से छोटा बढे वी अपेदा रसता है भौर 
किसी के थडा होते से हो कोई छोटा होता है, इसीलिए 
वहू स उत्तर है। परन्तु जो उत्वप्ट होता है, वह जघन्य 


सृतपरिचय-५ 


की अपेक्षा तो रखता है पर उत्कृष्ट की अपेक्षा नहीं रखता । 
इस प्रकार जधन्य मे स-उत्तर ग्रण रहता हैं और उत्कृष्ट 
में स-उत्तर ग्रुण नही वरन्‌ अनुत्तर गुण रहता है। मध्यम 
में दो के श्रक को तरह स-उत्तर और अनुत्तर--दोनो ग्रुण 
पाये जाते है । 

यह हुई द्रव्य्॑उत्तर की बात । द्रव्य-उत्तर की अपेक्षा 
इस सूत्र का 'उत्तराध्ययत्' नाम ठोक ही है, क्योकि उत्तरा- 
ध्ययन” नाम अनुत्तर की अपेक्षा रखता है और इसका श्रनु- 
त्तर सूत्र आचाराग है। इस सून से पहले आचारागसूत 
पढाया जाता है, अत्तएव यह उत्तराध्ययनसूत्र स-उत्तर है। 

भाव-उत्तर की अपेक्षा उत्तराध्ययनसूत्र, पाँच भावों 
में में क्षायोपशमिक भाव में है। क्षायोपशमिक भाव में जो 
सूत है, उनमें भी क्रम है। जैसे-आचारागमभूत्र भी क्षायोप- 
छामिक भाव में हैं और उत्तराध्ययन भी क्षायोपशमिक भाव 
में है ? किन्तु आचारागसूत्र पूववर्ती है और उत्तराध्ययन 
उसका उत्तरवर्ती है । इसी कारण उसे उत्तराध्ययन कहते 
हैं । आचारागसुत्र को अगर क्षायोपशमिक भाव मे न गिना 
जाये तो दोप आएगा । अतएवं यह तो मानना ही चाहिये 
कि दोनों सूत्र क्षायोपशमिक भाव मे हैं, तथापि .आचाराग- 
सूत्र अनुत्तर है और उत्तराध्ययन स उत्तर है, क्योकि आचा- 
राग सूत्र को पढने के पश्चात्‌ ही उत्तराध्ययनसूत्र पढाया 
जाता । इस कथन की साक्षो मे नियु क्तिकार की निम्त- 
लिखित गाथा उपस्थित की जाती है-- 

फम उत्तरेण पगय श्रायारस्सेव उवरियाण तु । 

तम्हाउ उत्तरा खलु श्रज्कयणा होति णायब्या ॥ _, 


६-सम्यवत्वपराक्षम (१) 


साराश यह है कि इस सूत्र का 'उत्तराध्ययन नाम 
पढने का कारण यह है कि यह सूत्र क्रमप्रधान है। क्रम का 
तात्पय यहाँ भावक्रम है और भाव में भी क्षायोपशमिक भाव 
से अभिप्राय है । * 
..... कहा जा सकता है कि यह सूत्र क्षायोपशमिक भाव 
में ही क्यो है? इस प्रइन का उत्तर इस प्रकार है--प्रनुयोग- 
द्वारसूत्र में बतलाया गया है कि चार ज्ञान स्थापता रुप हैं। 
लेना, देना, समभना-समझाना वगेरह कार्य थुतज्ञान से ही 
होते हैं और श्रृतज्ञान का समावैश्न क्षायोपशमिक भाव मे है| 
इसीलिए यह सूत्र भी क्षायापशमिक भाव में है। द्वायो- 
प्रशमिक भाव में भी क्रम है। इस क्रम में आचारागसूत्र 
प्रथम है भौर यह उत्तराध्ययतगुन उससे पीछे है और इसो 
कारण आचारामसूत्र के पदचात्‌ ही यह सूत्र पढाया जाता 
हैं । इस कारण इसे “उत्तराध्ययन' सूत्र कहते हैं । 


यद्यपि क्रम यही है, किन्तु ऊपर उद्धृत वी हुई गाथा 
में नियु क्तिवार नें तु” पद का जो प्रयोग किया हैं, उससे 
पूवॉक्ति श्रम से भिन्‍न क्रम का नी बोध होता है। आचाराग को 
पढाने के पश्चात्‌ ही उत्तराध्ययन को पढाये वा हैस शस्प- 
भय आचाय तक ही चला । जब शब्यभव आचाय नें दश- 
चैकालिय सूत्र पी रचना की तब दणशवेफालिक्सूत्र पहले और 
उत्तराध्ययनसूत्र उसवे बाद पढ़ाया जाना आरम्भ हो गया। 
इस प्रकार आयाराग या स्थान दशवेतालिय में ले लिया । 
फिर भी उत्तराष्ययनसूत्र अपने स्थान पर ही रहा । इस 
भ्रम-परियर्त्तात से ज्ञात होता है कि उत्तराष्ययनसूत्र, दश्ष> 
बंवालिय से पहले की रचना है । 


सुत्रपरिचय-७ 


दर्शवैकालिकसूत्र की रचना के विषय में एक कथा 
प्रसिद्ध है कि शय्यभव आचाय के निकट उनका पुत्र भी 
सयम का पालन करता था अर्थात्‌ मुनि था। उन्होने किसी 
साथु को नहीं बतलाया था कि यह साधु संसार-पक्ष का 
मेरा पुत्र है। शय्यभव आचार को यह मालूम हो गया 
कि इस साधु की उम्र सिर्फ छह महीना शेप है । उन छह 
महीनों में ही वह मुनि अपनी आत्मा का कल्याण कर सके, 
इस उद्देहय से शय्यभव आचार्य ने दशवैकालिक सूत्र को 
रचना की थी । 


दग्यभव आचाय के ससार-पक्ष के पुत्र का नाम 
सणिकपुत्र था | मणिकपुत्र के कालधर्म पाने पर शब्यभव 
आचाय को कुछ खेद हुआ । यह देखकर साघुओ ने उनसे 
पूछा ->'महाराज | जब अन्य मुनि कालधम पाते हैं तब 
आपको इतना खेद नहीं होता, फिर इस शिप्य के वियोग 
से इतना खेद क्यो ही रहा है ?” आचार्य ने साधुओ से 
कहा--यह शिष्य भेरा अ्रगजात ही था' यह सुनकर साधुओं 
ने कहा-आपने हम लोगो को पहले यह बात क्‍यों नहीं 
बतजाई ?! आचाय बोले-'अगर यह बात तुम्हे पहले बता 
दी होती तो तुम उसे लाड लडाते और उसको आात्म-कल्याण 
में बाधा उपस्थित होती । उसकी आयु छह महीना शेप है, 
यह बात मुझे सालूम हो गई थी । इस अल्पकाल में ही 
वह आत्मकल्याण कर सके, इस उद्देश्य से मैंने पर्व अगो में 
से उद्धृत करके दशवेकालिकसूत्र की रचना को थी । अब 
वह कालघर्म पा चुका है, अत इस सूत्र को जिस शास्त्र- 
सागर से सकलित किया गया है, उसी में फिर मिलाये 


८-सम्यकत्वपराक्रम (१) ! 
देता हु । 


इस कथानक से विदित होता, है कि शब्यभव आचार्य 
की इच्छा दशवेकालिक सूत्र को सूभ्रो में ही मिला देने वी 
थी, मगर उस समय का संघ संगठित था। सघ ने आचाय 
से प्रा्थता की - 'भगवन्‌ ! वह भिप्य आपका पुत्र था तो 
क्या यह संघ आपका पुत्रूष नहीं है ? काल घीरे-धीरे 
विपम होता जा रहा है और विपमकाल में विशाल और 
गम्भीर सूत्रों का अध्ययन करना अत्यन्त कठित हो. आवा 
है । अतएवं आत्मार्थी भद्पुरषों के लिए यह सुश्र' श्रतोष 
उपकारक होगा । अनुग्रह कर इसे इसी रुप में रहने दीजिए ।' 

शय्यभव आचाय ने कहा- 'इस सूत्र' में जो भी छुछ 
है, भगवान्‌ फी ही वाणी है । इसमें मेरा अपना कुछ भीं 
नही है । इस प्रवार कहकर उन्होंने दशवेवालिकसूत्र स्थ- 
विरो के समक्ष रस दिया । सूत्र देखकर स्थविरों ने उसे 
बहुत पसन्द किया और पिर तो उसमें आचाराग का स्थान 
ग्रहण कर लिया । पहुले पहल यही प्लुश्न पढ़ाया जाने लगा ! 
पानी में किसी प्रवार का भेद नहीं होता | जियवाणी 
फे विषय में भी यही बात है | जिनवाणी भी सब के विए 
समाय है । पानो चाहे तालाब में हो चाहे कप में हो, भाता 
सब एक ही जगह से है । अर्थात वर्षा होते पर ही सब 
जगह पहुचता है । इसलिए पानी में किसी श्रवार का भ्ृद 
नहीं होता । परन्तु जब लोग ताताब या बुएँ से पाती का 
घष्ाा भर नाते हैं ता उसे अहतार या मिश्रण हो जाता 
है यह पाती मेरा है, यह तेरा टै, इस प्रकार का भेदभाव 
उ पन्‍न हो जाता है। पर तु यास्तय में पात्री में बुछ भी 


सुत्रपरिचय-8 


भेद नही होता । प्रकृति सव के लिए पानी बरसाती है । 
प्रकृति समाव रूप से सवका जैसा पोषण करती है, वैसा 
पोपण दूसरा कोई नहीं कर सकता । 


जिस प्रकार सरोवर या कूप में से घडा भर लेने से 
जल अपना माना जावा है, तथापि जहाँ से पानी लाया गया 
है, वह जलाशय सबको पानी देता है | इसी प्रकार जिन- 
वाणी सरोवर के समान है। जिनवाणी के इस शीतल सुधा- 
म्रय सरोवर मे से अपनी बुद्धि द्वारा सूनरूपी घट भर लिया 
जाये तो कोई हानि नही, परन्तु यह वाणी तो भगवान्‌ की 
ही है। 

कहने का आशय यह है कि नियु क्तिकार ने जो तु' 
शब्द का प्रयोग किया है, वह इस बात को स्पष्ट करता है 
कि आचारागसूत्र पढाने के पश्चात्‌ उत्तराध्ययन पढाने का 
क्रम पहले से चला आता था, परन्तु जब दशवेकालिकसूत्र 
की रचना हुई और उसने आचाराग का स्थान ग्रहण कर 
लिया, तब भी उत्तराध्ययनसूत्र तो दशवेकालिक के धाद 
ही पढाया जाता रहा । इस प्रकार क्रम मे किचितू परि- 
वर्त्तन होने पर भी प्रस्तुत सूत्र का 'उत्तराष्ययन' नामक 
साथक ही बना रहा । पहले दशवैक़ालिक और पीछे इस 
सूत्र का पठन-पाठन होने के कारण यह उत्तर ही रहा । 

दशवेकालिकसून के पश्चात्‌ इस सूत्र का अध्ययच- 
अ्रष्यापन होने की दृष्टि से भी उत्तराध्ययन' नामक साथक 
ही है और सूत्र प्रधान नही कि्तु ऋमप्रचान होने के कारण 
भी 'उत्तराव्ययन' नाम उचित है । जिनवाणी में सभी सूत्र 
प्रधान हैं, अत उत्तर शब्द का अथ त्रमप्रधान मानना ही 
सगत प्रतीत होता है । 


१०-सम्यवत्वपराक्रम (१) 


!. यहाँ एक प्रइन यह उपस्थित होता है कि उत्तरा- 
ध्ययनसूत्र, आचाराग का अनन्तरवर्त्ती क्यों बहा गया है ? 
क्या आाचारागसुत्र के कर्ता ही उत्तराध्ययनसूत्र के भी कर्ता 
हैं ? इस प्रएइन के उत्तर में यही कहा जा सकता है कि 
ऐसा नही है । आचारागसूत्र सुधमास्वामी का अत्तागम-- 
भात्मागम--कहलाता है भौर यह उत्तराध्ययनसूत्र स्थपरिरों 
का अत्तायम--आत्मागसम कहा गया है । 
नियु क्तिकार के कथनानुसार इस सूत्र के कुछ अध्ययन 
सम्बादा मक है बुछ अध्ययन प्रत्येकयुद्ध द्वारा कथित है भर 
कुछ अध्ययन जिनवाणी में से सकलित हैं । ऐसी दशा में 
उत्तराध्ययनसूत्र को स्थविरों वा आत्मायम कहना कहाँतक 
सगत हो सकता है ? इस क्थप के अनुसार इस सूत्र के 
अनेक कर्त्ता सिद्ध हाते हैं । इसका समाधान यहु है कि इस 
सूत्र के विषय में यही प्रसिद्ध है कि यह स्थव्रिरों का बताया 
हुआ है और नदीसूत्र से इस कयन का समयथन क्या गया है। 

फिर प्रइन सडा होता है कि नन्‍्दीसूत्र थे कथनासुसार 
भगवान्‌ के जितने प्रिप्य होते है, उसने ही उपये परद्ठमा 
(प्रयीणव') बनते हैं, और उत्तराष्ययनसूत्र भी गणना प्रकी- 
णक में होती है। ऐसी स्थिति में कौन-सी बात ठीक समझो 
जाये २ 

इस प्रश्न वा उत्तर यह है कि यह सभी बातें ठीक 
हैं । यद्यपि यह सूत्र पुव-प्रग में से उद्यूत तथा भ्रग वे उप- 
देश मे स मग्रहू यरों बनाया गया है फिर भी इसे स्थकिरों. 
को रचना गहना गलत नहीं है । उद्याहरणाय-एक महिए रु 
रोटी बनाती है मगर उसे रोटी बनाते था सामान नहीं 
बाया है | अगर उस महिला से पूछा जाये तो बहु यही 


सुत्रपरिचय-११ 


कहेगी कि मैंने रोटो का सामान तो नही बनाया है, सिर्फ 
सामान का उपयोग करके रोटी तैयार करदी है। इस प्रकार 
उस महिला ने रोटी के सामान से रोटी बनाई है, फिर भी 
कोई यह कहता है-यह रोटी उस महिला की है” तो कोई 
कहता है-'यह रोटी आटे को हे । इन दोनो बातो मे से 
कौन सी बात सही मानी जाये ? दोनो बाते ठीक माननी 
होगी । > 
इसी प्रकार उत्तराध्ययनसूत्र स्थविरों ने रचा है या 
जिनवाणी में से समृहीत और श्रगो मे से उद्घत है, यह 
दोनो ही कथन सही है | वस्तो और बटनी को आप अपना' 
बतलाते हैं, परन्तु उनमे आपका क्या है ? फिर भी आप 
अपना तो कहते ही है । इसी प्रकार इस उत्तराव्ययनसूत्र के 
कर्त्ता के विषय मे भी अनेक दृष्टियो से विचार करने पर 
उ््त दोनो ही कथन सत्य प्रतीत होंगे । | 


यह उत्तराध्ययनसूत्र स्थविरो ने पूर्व श्रग मे से उद्घत 
करके और जिनवाणी के उपदेश का तथा सम्वाद आदि का 
सग्रह करके बनाया है । अब यह देखना चाहिये कि इस सूत्र 
का सार कया है ? इस सूत्र का सार हं-वध और मोक्ष का 
स्वरूप बतलाना | कल्पना कीजिये, एक मनुष्य भयानक जगल 
में फंस गया है । जगल में पद-पद पर सापो आर सिंहो का 
भय है । ऐसे विकट समय में दूसरा मनुत्य आकर उससे 
कहता है-तुम मेरे साथ चलो । में तुम्हे इस भयकर जगल 
से बाहर निकाल कर सुरक्षित नगर में पहुँचा दूगा,। ऐसे 
'प्रसण पर जंगल में फसा हुआ मनुष्य श्रागन्‍्तुक मनुप्य का 
रूप देखेगा था उसके भाव पर विचार करेगा ? वह सपने 
देखकर उसके कहने के भाव पर ही। विचार करेगा 7; वह 


१२-सम्पबत्वपराक्रम (१) 


यही सोचेगा कि जब यह मनुष्य मुझे जगल में से वाहर निकाल 
कर सुखपूर्वक नगर मे पहुँचाए देता हूँ तो मुझें' इस विषय 
में तर्क-वितर्क करने की आवश्यकता हो क्‍या है ? 

इस उदाहरण वो ध्यान में लेकर इस सूस के सार 
पर विचार कीजिये कि इस सूत का सार क्‍या हैं ? यह 
सूत्र जब ससार रूपी जगल से बाहुर निकल कर माक्षनलगर 
में सुसपुबक पहुँचा देता है तो फिर इसके विपय में व्यय 
तक-वितक करने से क्‍या लाभ हूँ ? इस सूत्र में आजकल 
की अनेक पुथ्तको के समान भापा का आडम्बर नही हैं और 
जो सूत इतना प्राचीन है, उसमे भाषा का आडम्बर हो भी 
कहाँ से ? भाषा का आ।डम्बर न हाते हुए भी यह सूत्र फंसा 
हैं ? और जिन पुस्तकों में भाषा का आडम्बर है, बढ कैसी 
हू ? उसमें क्तिना विकार भरा हुआ हूँ ? इस बात पर 
विचार करना चाहिए । अतएवं इस सूल से सम्बन्ध रखने 
थाली अन्यान्य बातों मे न उलके रहकर यही देखो कि यह 
सूत्र परमात्मा की शरण में ले जाने चाज़ा हूँ या नहीं ? 


भमुक वाणी, सूञ्र या ग्रन्थ भगवान्‌ वी शरण मे से 
जाने वाले हैं या मही, इस वात की परीक्षा करना आप 
सोख नेंगे तो किर कभो बिसी के घासे में न आएंगे । हृदय 
में अधुभ भावना सो जागृत हो रहती हूँ । उसे जायूत बरतये 
की आवश्यकता मही होती । कहावत हैँ -'सन्‍्त जाग धम- 
ध्यात के लिए, चोर जागें चोरी के लिए ।' इस अकार अधुम 
भावना ता जागृत हो रहती है, मगर मुस्य काम तो शुभ 
भावना या जागृत मरना हूँ ओर यह काम भगवान्‌ की वाणी 
और सदहात्माजों वी ध्वरण गहने से हो हो सझता हूँ। भग- 
यान्‌ को वांयो जागृत ओर वलवान्‌ बयातों हैं। मगवाय्‌ 


सूत्रपरिचय-१३ 


को वाणी जागृत, प्रेरित करते वाली और बल देने वालो 
है, इस बात की परीक्षा करने के लिए कहा गया है -- 


ज सोच्चा पडिवज्जति तव खतिमहिसय । 
--उ5त्तराध्ययन, ३, ८ 

अर्थात्‌-जिस वाणी को सुनकर तप, क्षमा और अहिंसा 
की इच्छा जागृत हो, वही वास्तव में भयवद्वाणी (सूत्र) 
हैं और जिसके श्रवण से भोग, क्रोध तथा हिंसा की इच्छा 
जागृत हो वह थ्षास्त्र नही, शस्त्र हे । शास्त्र के विपय में 
इस बात का ध्यान रक्खोगे तो कभी और कही भी ठगे नहीं 
जा सकोगे। जिसके द्वारा अहिंसा, तप तथा क्षमा की जागृति 
होती हो, ऐसी वस्तु कही से भी लेने मे हानि नही है, परन्तु 
जिसके द्वारा हिंसा, भोग तथा क्रोध की इच्छा जागृत हो, 
ऐसी वरतु कही से भी मत लो । फिर वह चाहे किसी के 
नाम पर ही क्यो न मिलती हो ! 

अब देसना चाहिए कि तप, क्षमा और अहिंसा का 
अथ क्या है ? कुछ लोग उपवास को ही तप कहते हैं, परन्तु 
उपवास तो तप का एक अग मात्र है। बारह प्रकार के 
तपो में उपवास भी एक त्तप है । परन्तु उपवास मे ही तप' 
को समाप्ति नही हो जाती । अगर किसी में उपवास करने 
का सामथ्य नहीं है तो वह तप के दूसरे श्रग द्वारा भी तप 
कर सकता है | तप से आत्मा को शान्तिलाभ होता है । 
जब आत्मा को शान्ति मिले तो समभना चाहिए कि यह 
तप का ही श्रभाव है । इसी प्रकार क्षमा और अहिंसा के 
विपय में भी समझ लेना चाहिए । 
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सृतरपरिचय (रू) 

उत्तराव्ययनसूत के सम्यन्ध में विशेष विचार बरतें 
पर विदित होता है कि प्रस्तुत सूत्र अनेक सूत्रों मे से उर- 
धृत किया गया है और इसमें अनेक महापुस्षों की थाणी वा 
संग्रह किया गया है ! इस वथन के लिए प्रभाण बया है ? 
नियु क्तिकार बहते हैं - 

श्रगप्पणवा जिणभासिया य पत्तेयबुद्डसवाया । 

धर्धे मुकस़े य कया छत्तीस उत्तरज्भयणा ॥ 

अर्थात्‌-इस उत्तराध्ययन के छत्तीस अध्ययतों में से 
पुछ अध्ययन श्रगों में फे हैं अर्थात्‌ पूर्व श्रय में से उद्घृत हैं । 
श्रग या श्र यहां दुष्टिवाद है। दुष्टिवाद में भी पूर्व वे भाग 
में से उद्घृत किये गये है । जैसे--परिपह नामक दुसरे अध्ययन 
के सम्पन्ध में कहा जाता है कि यह अध्यमन 'वमप्रयाद 
नामक पूर्व वे समरहवें अध्ययन में से उद्घृत विया गया है। 
घुछ अध्ययन जिनभापित हूँ, जैसे--मौतम स्वामी को राम्यो- 
धन करके मगवान्‌ ने उपदेश टिया है | यद्यपि मगयाए्‌ ते 
शीतम स्वामी को सम्बोधन वरके उपदेश दिया है सथापि 
यास्तव में वह उसे सभी सिष्या ने लिए है । बुछ अध्य- 
ये प्रत्येकचुद द्वारा कटे गये हैं, जैसे बपिय मुनि द्वारा 
कटा हुआ अध्ययन | वषिल मत्ति प्रत्वेग युद्ध थे । उहोंने 
जो अध्ययन यह्दा वह प्रत्येक्चुड द्वारा यशित अध्ययन है । 
बुछ अध्यया राम्वाद रूप में कहे गय हैं, जैसे ममिराज-इन्द्र 


सुत्रपरिचय-१५ 


त्था केशी गौतम के बीच हुए सम्बादो का कथन करने वाले 
अध्ययन । 


इन सब अध्ययनों का कथन इस प्रकार करना चाहिए, 
जिससे बध और मोक्ष का सम्बन्ध प्रकट हो | क्योकि इसमे 
यही बतलाया गया हैं कि कर्म किस प्रकार बचते हैं और 
कर्मवन्धन से मोक्ष किस प्रकार होता हैं ? पहले बध का 
ठीक ठीक स्वरूप समझ लेने पर ही मोक्ष का सच्चा स्वरूप 
समभा जा सकता है, क्योकि जिसका बध हूँ, उप्ती को मोक्ष 
मिलता है । जब तक वध का स्वरूप न समझ लिया जाय 
तब तक मोक्ष का स्वरूप भी नहीं समझा जा सकता | कुछ 
लोगो का कहना है कि मोक्ष स्वयसिद्ध वस्तु है, परन्तु जेन- 
दास्त्र ऐसा नही मानते । मोक्ष को सिद्ध करने बाला वध 
ही हैं और कमबध से छुटकारा पाना हो मोक्ष हूँ । इस 
प्रऊार बंध होने से हो मोक्ष है । यह वात सिद्ध करने के लिए 
विनीतता और अविनीतता का कारण बतलाया जाता है । 
बिनीतता मोक्ष का कारण है और अविनीतता बंध का कारण 
हैँ । मोक्ष का सामान्य अथ हँ--छूंटना । बधनो से छूटना- 
मुक्त होना ही मोक्ष हैं । अतएवं मोक्ष का स्वरूप समभने' 
के लिए सर्वप्रथम बध का स्वरूप समभने की आवश्यकता ह । 


आजकल लोगो मे विनय बहुत कम देखा जाता है। 
आस्तिकता, नम्नता और विनयशीलता की न्यूनतों होने से 
ही कमबंध होता है, ऐसा शास्त्रकारों का कथन है । 

यहाँ तो केवल यही बतलाना है कि उत्तराध्ययनसूतर 
बंध और मोक्ष का स्वरूप प्रतिपादन करता है । इस सूत्र 
के प्रथम अध्ययन में विनय का स्वरूप बतलाया गया है और 
अद्वाईसवे अध्ययन मे मोक्षमार्ग का निरूपण किया गया है। 


सूृजपरिच्य (च्) 

!। . उत्तराध्ययनसूत्र के सम्बन्ध में विज्येष विचार करने 
पर विदित होता है कि प्रस्तुत सून अनेक सूत्रों में से उद्‌- 
घृतत किया गया है और इसमे अनेक महापुरुषो की वाणी का 
संग्रह क्या गया है । इस कथन के लिए प्रमाण क्या है? 
नियु क्तिकार कहते है - 

श्रगप्पभवा जिणभासिया य पत्तेयबुद्धसवाया । 

बे मुक्‍्से थे कया छत्तीस उत्तरज्भयणा ॥ 

अर्थात्‌-इस उत्तराध्ययन के छत्तीस अध्ययनों में से 
कुछ अध्ययन अगो मे के है अर्थात्‌ पूर्व श्रग मे से उद्धृत हैं । 
श्रग का श्रथ यहाँ दृष्टिवाद है। दृष्टिवाद में भी पूर्व के भाग 
मे से उद्धृत किये गये है । जैसे-परिषह नामक दूसरे अध्ययन 
के सम्बन्ध मे कहा जाता है कि यह अध्ययन 'कमप्रवाद' 
नामक पूर्व के सत्रहवें अध्ययन में से उद्धृत किया गया है। 
कुछ अध्ययन जिनभापषित हैं, जैसे-गौतम स्वामी को सम्बो- 
घन करके भगवान्‌ ने उपदेश दिया है | यधपि भगवान्‌ मे 
गौतम स्वामी को सम्बोधन करके उपदेश दिया है तथापि 
वास्तव में वह उनके सभी शिष्यों के लिए है | कुछ अध्य- 
यन प्रत्येकबुद्ध द्वारा कहे गये हैँ, जैसे कपिल मुनि द्वारा 
कहा हुआ अध्ययन । कपित मुनि प्रत्येवज्ुद्ध थे । उन्होंने 
जो अध्ययन कहा वह प्रत्येकवुद्ध हरा कथित अध्ययन है। 
कुछ अध्ययन सम्बाद रूप में कहे गये हैं, जैसे ममिराज-इन्द्र 


सूत्र परिचय-१५ 


तथा केशी-गौतम के बीच हुए सम्बादो का कथन करने वाले 
अध्ययन । 


इन सब अध्ययनों का कथन इस प्रकार करना चाहिए, 
जिससे बध और मोक्ष का सम्बन्ध प्रकट हो | क्योकि इनमे 
यही बतलाया गया है कि कम किस भ्रकार बचते हैं और 
कम्‌बन्धन से मोक्ष किस प्रकार होता है ” पहले बंध का 
ठीक ठीक स्वरूप समझ लेने पर ही मोक्ष का सच्चा स्वरूप 
समभा जा सकता है, क्योकि जिसका बंध हूँ, उसी को मोक्ष 
मिलता हूँ । जब तक बध का स्वरूप न समझ लिया जाये 
तब तक मोक्ष का स्वरूप भी नहीं समझा जा सकता | कुछ 
लोगो का कहना है कि मोक्ष स्वयसिद्ध वस्तु है, परन्तु जेन- 
शास्त्र ऐसा नही मानते । मोक्ष को सिद्ध करने वाला बध 
ही है और कर्मंबध से छुटकारा पाना ही मोक्ष हैँ । इस 
प्रकार बब होने से हो मोक्ष है । यह बात सिद्ध करने के लिए 
विनीतता और अविनीतता का कारण बतलाया जाता है । 
बिनीतता मोक्ष का कारण हैं और अविनीतता बध का कारण 
है । मोक्ष का सामान्य अर्थ है--छूटना । बधनो से छूटना- 
मुक्त होना ही मोक्ष हैं । अतएव मोक्ष का स्वरूप समभने 
के लिए सर्वप्रथम बध का स्वरुप समभने की आवश्यकता ह । 


आजकल लोगो में विनय बहुत कम देखा जाता हैं! 
आस्तिकता, चम्रता और विनयशीलता की न्यूनता होने से 
ही कमवंध होता है, ऐसा शास्त्रकारों का कथन है ! 

यहाँ तो केवल यही बतलाना हैँ कि उत्तराध्ययनसूत्र 
बघ और मोक्ष का स्वरूप प्रतिपादन करता है। इस सूच 
के प्रथम अध्ययन में विनय का स्वरूप बतलाया गया है भौर 
अद्ठाईसवें अध्ययन से मोक्षमार्ग का निरुपण किया गया है। 
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मोक्ष के भार्ग में प्रयाण करने के लिए पराकम को आव 
श्यकता होती है और इसोलिए २६वें अध्ययन में 'सम्पक्त्व 
पराक्रम का प्रतिपादन किया गया है । इस 'सम्यकत्व परा- 
क्रम! नामक अध्ययन में क्या बतलाया गया है, इसी बात॑ 
का यहाँ वणन किया जायगा । 5 है 


सम्यकत्व पराकर्मा नामवा २९वें अध्ययन का बेणन 
करने से पहले यह देखना है कि इस अध्ययन का "मोक्ष- 
मार्ग” नामक अट्ठाईसवें अध्ययन के साथ क्या सम्बन्ध है ? 
पूर्वापर सम्बन्ध समझे बिना कहो जाने वाली बात ठीक नहीं 
होती । नीति में भी कहा है--महति श्रेयसी” श्र्थात्‌ एक 
का दूसरे के साथ सम्बन्ध जोडने मे कल्याण है और पीर- 
स्परिक सम्बन्ध न जोड़ने में कत्याण नहीं है। शरीर के 
श्रगोपॉय यो भले ही अलग-अलग दिसाई देते है, मगर वास्तव 
में वह सब परस्पर सम्बद्ध हैं। भ्रगोपागों के पारस्परिक 
सम्बन्ध के अभाव में काम नहीं चल सकता] दाहिना और 
बाया हाथ जुदा-जुदा है, मगर दोमो के सहकार के बिना 
काम चल नही सकता । एक हाथ में अग्रूठी पहनने के लिए 
दुसरे हाथ की सहायता चाहिए ही । यह बात जुटी है कि 
खुद का दूसरा हाथ वेकाम हो और कोई दूसरा मनुप्प श्रगुठी 
वहना दे, फिर भी दुसरे हाथ की आवश्यकता तो रहती ही 
है । इस तरह जैसे घरीर के विभिन्न श्रगो में सगति की 
आवश्यकता है उसी प्रकार सूत्र भे भी सगति की आवश्य- 
कृता है | इसी कारण यह देखना आवश्यक है कि अह्ाई- 
संवें और उनतीसवें अध्ययनों मे सगति है या नहीं ?े अगर 
सगति है तो किस प्रकार की ? 

अट्टाइसवें अध्ययन का नाम 'सोक्षमाय है और उन- 
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पीसवें का नाम 'सम्यक्त्वपराकर्मा है । इस तरह दोनो में 
माम का अन्तर होने पर भी भाव की दृष्टि से दोनो के 
बीच सगति है । दोनो अध्ययनों का आशय एक ही है॥ 
अट्टाईसव अध्ययन का नाम '"मोक्षमार्ग' है और उसमे मोक्ष 
के माग का निरूपण किया गया है। उनतीसवें अध्ययन में 
जिन ७३ बोलो की चर्चा की गई है, उनमे पहले-पहल 'सवेग 
है और अतिम बोल 'अकर्म' है। सवेग और अऊर्म-दोनो 
मोक्ष के ही साधन हैं, इस प्रकार इन दोनो अध्ययनों का 
आपस मे सम्बन्ध है और इस प्रकार का सम्बन्ध होने के 
कारण हो नियु क्तिकार में इस अध्ययन का “अग्नमत्त अब्य- 
यन! नाम प्रकठ किया है । नियु क्तिकार ने यह मध्यवर्ती 
नाम अपनाया है | इस अध्ययन का आदि नाम “सम्यकत्व- 
पराक्रम” है, मध्यनाम “अप्रमत्तअ्रध्ययन' है और अन्त का नाम 
'वीतरागसूत्र अध्ययन! है । नियु क्तिकार आचार्य ने इन तीन 
नामो में से मध्य का नाम ग्रहण कर लिया है, जिससे 

आदि और अन्त के नामो का भी ग्रहण हो जाये । सम्य- 
कत्व के विपय में पराक्रम श्रप्रमाद से ही होता है और वीत- 
रागता की प्राप्ति भी अप्रमाद से ही होती है । इसी कारण 


भाचार्य ने इस अध्ययन का नाम 'अप्रमाद-अग्रमत्त अध्ययन 
रबखा है । ; 


समकित-पराक्म और वीतरागता की प्राप्ति अप्रमोद 
से ही होती है, इसलिए आचाय ने मध्य द्वार मे रखे हुए 
दीपक की भाति इस मध्य-नाम को ग्रहण किया हैं । मध्य 
हार में रखे दीपक का प्रकाश भीतर भी होता है और बाहर 
भी, इसी प्रकार 'सम्यकत्वपराकम” और 'वीतरागता! के 
ऊपर प्रकाश डालने वाला होने के कारण आचार्यश्री नें यह 
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मध्य नाम “अप्रमाद' स्वीकार किया है! अप्रमाद पर प्रकाद 
डालने से सम्यक्त्वपराक्रम और वीतरागता पर किस प्रकार 
प्रकाश पडता है, यह बात यथासमय आगे बतलाई जायगी। 


अप्रमाद की व्याख्या चार अनुयोगद्वारों से की जाये 

तो यह बात स्पष्ट रूप से समझी जा सकेगी कि प्रमांद किसे 
कहना चाहिए ? चार अनुयोगद्वारों द्वारा व्यास्या करने का 
अभिप्राय क्या है ? इस सम्बन्ध में शास्त्र में कहा है-णैसे 
किसी नगर में द्वार की मार्फत ही प्रवेश किया जा सकता 
है । द्वार ही न हो तो नगर मे प्रवेश नहीं हो भकंता और 
यदि किसी महानगर में एक-दो ही द्वार हो तो प्रवेश करने 
बालो को कठिनाई उठानी पडती है! इसीलिए बगर के 
चारो ओर चार द्वार बनाये जाते है । इससे प्रवेश करने 
में सरलता होती है | इसी प्रकार शास्त्र की व्याख्या करने 
में तथा समभने में चार द्वारो की व्यवस्था की गई है जिन्हें 
अनुयोगद्वार कहते है । कक / हर 
ह उपक्रम, निक्षेप, अनुगम और नम, यह चार अनुयीग- 
“द्वार है । उपकम की व्याख्या इस प्रकार की गई है--'उप- 
'त्रम्यतेडनेन इति उपक्रम ॥ अर्थात्‌ दूर की वस्तु को जो 
समीप लावे वह उपक्रम कहलाता है । वस्तु को यथास्थान 
स्थापित करने वाला निश्षेप कहलाता है। कल्पना कीजिए, 
किसी को घर बनाना है | घर बनाने के लिए दुर-दूर का 
लकडी-पत्थर आदि सामान मजदीक लाया जाता है। इसे 
- उपन्रम समभना चाहिए । परचात्‌ यह सामान, यथास्थान 
रखा-जाता है, यह निक्षेप समभिए | अगर सामात्र नजदीक 
म्‌ लाया जाये अर्थात्‌ उपक्रम न किया .जाये और उपक्रम 
करके भी अगर निक्षेप न किया जाये भर्थात्‌ वस्तुओं को 
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यथास्थान स्थापित न किया जाये तो मकान कंसे बन सकता 
है ? इस प्रकार दूर की वस्तु को पास में लाना उपक्रम है 
और पास में लाई वस्तु को यथास्थान रसना निक्षेप है । 

उपकम के दो भेद हैं-- (१) सचित्त उपकम और (२) 
अचित्त उपक्रम । सचित्त उपक्रम के द्विपद, चतुष्पद और 
अपद के भेद से तीन प्रकार हूँ अर्थात्‌ द्विषद, चतुष्पप और 
अपद जीवो का उपक्रम करना सचित्त उपक्रम है | बहुत-से 
लोग भाग्य के भरोसे बंठे रहते हैं, परन्तु शास्त्र तो उपकम 
करने के लिए कहता है । अगर भाग्य-भरोसे बैठे रहना ही 
ठीक होता तो शास्त्रकार उपक्रम करने के लिए क्यो कहते २ 
सचित्त के ही समान अचित्त अर्थात्‌ निर्जीव वस्तु का भी 
उपक्रम होता है । 

सचित्त वस्तु का उपकम किस प्रकार होता है, यह्‌ 
समभने के लिए एक द्विपद मनुप्य या बालक का उदाहरण 
दिया जाता है । अगर किसी बालक का उपनन्‍म न किया 
जाये भर्थात्‌ उसे शिक्षा के सस्कार न दिये जाएँ तो वहू 
कैसा वन जायेगा ? यह दूसरी बात है कि आजकल उप- 
क्रम करने मे भी, शिक्षा-सस्कार के नाम पर बहुत कुछ 
खराबियां हो रही है और फिर भी उसे उपकम का नाम 
दिया जाता है | इस बात को ध्यान मे रखकर उपकम के 
दो भेद किये गये है--( १) परिकम और (२) वस्तुविनाश | 
किसी वस्तु के गुणो की वृद्धि करना अथवा उसका विकास 
करना परिक्म है और वस्तु के गुणो का नाश करना या 
उसके गरुणो का 'हास करना वस्तुविनाश हैं। किसी वस्तु 
के गुणो का विकास करना या ह्वास करना, दोनो ही उप- 
क्रम हैं। पर ब्रिकास करना परिकम और ह्वास करना वस्तु- 
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विनाश है । अतएवं बालक के गुणों का विकास किस प्रकार 
करना चाहिए, इस विपय मे सूत्र विवेक रसना आवश्यक है। 
शास्त्र को समझने के लिए पहले उपक्रम करने की 
ज्रावश्यकता होती है । जो वस्तु दूर हो उसे उपक्रम करके 
समीप लाओ और फिर उसे यथास्थान रखकर उसका निक्षेप 
करो | वस्तु को यथास्थान स्थापित करना ही निक्षप कह- 
लाता है| निक्षेप चार प्रकार का है-(१) नाम ' (२) स्था- 
पना (३) द्रव्य और (४) भाव । 
वस्तु का निक्षेप करने के पश्चात्‌ उसका अनुगम करो 
'मर्थात्‌ रचना करो । 'हस्व-दीघ, उच्चारण-घोष तथा सूत्र 
के अन्यान्य अतिचारो को दूर करके सूत्र की जैसी रचना 
करनी चाहिए वैसी ही रचना करना अनुगरम कहलाता है। 
अनुगम करने के अनन्तर नय की सहायता से सून को सम- 
भना चाहिए । नय की सहायता के बिना सूत्र समझ में 
नही आ सकते । 
शास्त्र नगर में प्रवेश करने के लिए सिद्धान्त में चार 
अनुयोगद्वार बतलाये गये हैं | जहाँ इन चार अनुयोगद्वारो 
में अपूषता होतो है वहाँ-ज्ास्त्रमगर में प्रवेश करने में कि- 
नाई उपस्थित होती है लर्थात्‌ जहाँ यह चार अनुयोगद्वार 
नही है वहाँ प्रथम तो शास्त्रनगर में प्रवेश ही नही हो सकता, 
क्दाचित्‌ होता भी है तो उन्माय से होता है। वईं लोग 
कहते है कि शास्त्र हमारी समझ में नही भाते । मगर चार 
अनुयोगद्वारों के अभाव में शास्त्रनगर में किस प्रकार प्रवेश 
हो सकता है ?* कोई मनुष्य नगर 3 द्वार में प्रवेश न करे 
किन्तु नगर में अवेश करना चाह तो वह कैसे श्रवेश कर 
सकता है ? और यह बसे जान सकता है कि अमुक सग्र 


सुत्रपरिचय-२१ 


में क्या है ? इसो प्रकार शास्त्ररूपी नगर मे प्रवेश करने के 
लिए चार अनुयोगद्वार, चार द्वारो के समान है। इन्ही के 
द्वारा शास्ननगर से प्रवेश हो सकता हैं और शास्त्र मे क्या 
है, यह वात जानी जा सकती है । 

प्राचीनकाल के लोग महात्माओं के पास से शास्त्र 
वाचते थे और उनका रहस्य समभते थे । परन्तु आजकल 
यब्नों द्वारा शास्त्र छपाये जाते हैं और कुछ लोग शास्त्रों 
का ऊपरी वाचन करके समभने लगते हैं कि हम भी शास्त्र 
के ज्ञाता है | परन्तु महात्माओ की शरण में गये बिना न 
तो शास्त्र ठीक-ठीक समझे जा सकते हैं और न उनके विषय 
में सम्यक्‌ विचार ही हो सकता है। अतएब महात्माओं की 
शरण में जाकर शास्त्र समझो । ऐसा किये बिना शास्त्र 
भलीभाँति नही समझे जा सकते । 


किसी भी सामग्री के सम्बन्ध मे अनुकूल विचार किया 
जाये तो कार्य भी अनुकूल होता है और विरुद्ध विचार किया 
जाये तो विरुद्ध कार्य होता है | उदाहरणार्थ विचार कीजिए 
कि आपका शरीर मृल्यवान्‌ है या यह वस्तुएँ मृल्यवान्‌ हैं ? 
इस शरोर की चमडी महेंगी है या कपडे महंगे है? ढाक्टरो 
के कथनानुसार चमडी में अनेक गुण है| शरीर की चमडो 
में जो गुण हैं, उन्ही के कारण हमारा जीवन ठिका हुआ 
है । धरीर की चमडी में शीन और उष्णता सहन करने की 
क्षमता है । लोहे का पिंड गश्म किया जाये तो अग्नि मे से 
निकलने के परचात्‌ थोडे समय तक ही वह गरम रह सकता 
है और फिर ठण्डा पड जाता है। पर यह झरीर ही ऐसा 
है जो ठण्ड के दिनो मे गरम रहता है और मुह में भाफ 
निकलता है, परच्तु गर्मी के दिनो में ठण्डा रहता है | यह 
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शरीर की त्वचा का ही विशिष्ट गुण है । 
, _ ऐसी विशिष्ट गुण वाली चमडी कुदरत की कैसी सेवा 
करने पर मिली होगी, इस वात पर तुमने किसी दिन विचार 
किया है ? तुम इस चमडी को बटी वस्तु मानते हो या 
बस्त्रों को ? इस विशिष्ट गुण वाली चमडी का भूलकर लाग 
बस्ती, के प्रलोभन में पड जाते हैं। वे इस बात का विचार 
ही नही करते कि दस दुस कर फपडे पहनने से चमडे को 
।कितनी हानि पहुंचती है ? वस्त्र तो वास्तव में लज्जानिवा- 
रण के लिए ही थे और हैं, परन्तु लोगो ने इन्हें शव गार की 
वस्तु समझ लिया है। इस भूवभरी समझ के कारण सर्दी 
न होने पर भी लोग इतने अधिक अनावश्यक वल्त शरीर 
पर लाद लेते है कि वेचारी'चमडी वेहाल हो जाती है'! 
लोग वस्त्रो के द्वारा अपना झूठा वडप्पन दिखलाना चाहते 
हैं। इस भ्रम के कारण भी इतने अनावश्यक वस्य पहनते 
हैं कि भीतर पसीना पैदा होता और वह शरीर में हो'समा 
'जाता है । अन्त मे इसका दुष्परिणाम यह होता है कि चमडी 
के विज्विप्ट गुण नप्ट हो जाते है और इस कारण भावी 
/सतति भी दिन प्रतिदिन कमजोर होती जाती है । 
शहर के लोग जितने वषडे पहाते हैं उनमे ग्रामीण 
था जंगल में रहने वाले नहीं पहनते । लेकिन अधिक बीमार 
'कौन होता है ?' ग्रामीणजन या नागरिक लोग ? लोग इस 
पर विचार कर अपनी भूल सुधार लें तो अब भी गनीमत 
है । सामायिक-प्रतिक्रमण करते समय वस्त्र उतार देने की 
पद्धति में भी गमीर रहस्य छिपा हुआ है। हम सापुश्रो के 
लिए भगवान मे लज्जा को रक्षा करने के लिए हो विधान 
किया है और बस्त्रों के शौकीन उतने का निपेष ही किया 
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है । इस प्रकार त्वचा का महत्व भूल कर कपडे के ममत्व 
में पड जाना और त्वचा को निबल बनाना हानिकारक हैत॑ 

साने-पीने मे भी इसी प्रकार की भूल हो रही है। 
पाचन शक्ति चाहे कितनी ही कम क्यो न हो, तथापि उसकी 
परवाह न करके मिठाई मिल जाये तो खाने से नहीं चुकते./ 
गरिप्ठ और मिष्ठ पदाथ खाने और पचाने के लिए पाचन- 
शक्ति तैयार है या नही, इस बात का विचार कौन करता 
है ? जीभ स्वाद बतज़ाने वाली है, मगर लोगो ने उसे चटोरी' 
बना दिया है,। इस प्रकार का चटोरपन श्रस्वाभाविक और 
हानिप्रद है । अगर किसी मनुष्य को एक महीने तक मिठाई 
पर ही रखा जाये, मिठाई के सिवा और कोई चीज।खाने 
को न दी जाये तो क्‍या वह सिर्फ मिठाई पर ही रह सकेगा ? 
इसके विरुद्ध किसी को सादी दाल-रोटी पर रखा जाये तो 
बह सरलतापृवक रह सकेगा या नही ? मिठाई पर लबे 
समय तक नहीं रहा जा सकता, यही बात सिद्ध करती है 
कि मिठाई दहारीर के लिए अनुकूल नहीं है। फिर भी लोग 
रसलोलुपता के वशवर्त्ती होकर मिठाई के दोने चाटा करते 
है । आप लोग इस भूल को समझ लें और अपनी जिद्धा 
को रसलोलुप न बनने दें । उसे काबू मे रखे । 

इसी प्रकार ध्राणेन्‍्द्रय, श्रोत्रेन्द्रिय आदि के विपय में 
भी देखो कि आप इन इन्द्रियों का उपयोग किस ओर कर 
रहे है ? भोगोपभोग में इन्द्रियो का उपयोग करना धर्म नही 
है । जो लोग इन्द्रियभोग में घर्म बतलाते हैं, वे भूल मे हैं । 
धर्म तो इन्द्रियों को जीतने में है। इस २६वें अध्ययन से 
भी यही बतलाया गया है कि इन्द्रियो को जीतने मे ही धर्म 
है । आप लोग इस अध्ययन को समझो और यदि एकदम 
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अपनी आदत नहीं बदल सकते तो घीरे-धीरे सुधारने का 
भ्रयत्त करो । अगर तुम अपनी आदतो की दिल्ला बदल लोगे 
तो माना जायेगा कि तुम सुधर रहे हो । 

कहने का आशय यह है कि जब अपनी दाक्ति पर 
धरावर विचार नहीं किया जाता तंब उसी शक्ति से विप- 
रत काय हो जाता है और जब बराबर विचार किया जाता 
है तो अनुकूल कार्य होने लगता है । जेसे शरीर का महत्व 
ने समभने के कारण शरीरहित के विरुद्ध काय होने लगता 
है, उसी प्रकार शास्त्र का मर्म न समभने के कारण उसके 
विरुद्ध कार्य हो जाना स्वाभाविक है । भ्रतएवं महात्माश्रो 
द्वारा क्षास्त्र का भर्म समभो तो कल्याण होगा । 





सम्यक्‍्त्वप्यक्रम ...' 


का 

उत्तराध्यन सूत्र के २९वें अध्ययन का पहला नाम 
'सम्यक्त्वपराक्रम” अध्ययन, दूसरा नाम “अप्रमत्त सूत्र! भ्रष्य- 
यन और तीसरा नाम वोीतरागसूत्र' अध्ययन्न है । 


इन तील तामो में से मध्यम नाम की व्याख्या करने 
से तीनो भामो की व्यारया हो जाती है। इसी अभिप्राय से 
नियु क्तिकार ने “अप्रमत्त अध्ययन! नाम की ही व्याख्या को 
है । इस नाम की व्याख्या समझ लेने से विदित होगा कि 
एक नाम की व्याख्या में ही शेप दो नामो की व्याख्या का 
समावेश किस प्रकार हो जाता है । सि 

अप्रमत्त का अर्थ है--प्रमाद को' जीतना । इसके भी 
चार निक्षेप है--नाम, स्थापना, द्रव्य और भाव। नाम और 
स्थापना निक्षेप सुगम है। इनका विवेचन न करते हुए शास्न- 
कार द्रव्य और भाव निक्षेपो का विवेचन करते हुए कहते है कि 
द्रव्य अप्रमत्त का बोध तो सभी को होता है। दुश्मन चंढाई कर दे 
और तुम मजे उडाते रहो तो कैसी दा होगी ? तुम यहाँ 
बैठे हो'। इसी समय कोई 'साँप आया” चित्लाने लगे तो 
कितने, जहाँ के तहाँ बैठे रहेगे ? इस प्रकार द्वव्य-अप्रमाद 
को तो सभी जानते है | द्रव्य-भय से मुक्त होने के लिए जो 
उद्योग किया जाता है वह द्रव्य-अप्रमाद कहलाता है । 
/ ' यह आत्मा द्रव्य-अप्रमत्त अनेको वार हुआ हैँ और 
होता ही रहता है । डूसरो की बात जाने दीजिये, रेशम 
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का कोडा भी द्रव्य अप्रमाद का सेवन करता रहता है। रेशम 
का कीडा अपने शरीर की रक्षा के लिए अपना घर साथ- 
साथ ही लिये फिरता है । इस प्रकार वह क्षुद्र कीडा भी 
अपने शरीर की रक्षा का उद्योग करता है। इसका अब यह 
नही है कि मैं आपको अपने शरीर की रक्षा न करने का 
उपदेश दें रहा हू | मेरे कथन का आद्यय यह है कि द्वत्य- 
अप्रमाद सर्वानुभव-सिद्ध है और ऐसा अप्रमाद तो मामूली 
कीडा भी सेवन करता है । 
शरीर, कुदुम्न, घर-द्वार तथा घन-दौलत आदि वस्तुओं 
में से कोई भी वस्तु साथ में परलोक नहीं जाती । उनमे 
आत्मा का कल्याण भी नहीं होता । फिर भी शास्तकार 
उन चीजो के प्रति उपेक्षा करने का उपदश नही दे रहे है। 
वह सिर्फ यहो कहते हैं कि इनकी' रक्षा के लिए क्ये जाने 
वाले प्रयत्त या उद्योग।को द्रव्य-अप्रमाद ही सम्रको । इसे 
/भाव-अप्रमाद मत मानो | द्रव्य-अप्रमाद अनादिकाल,से आत्मा 
के साथ लगा हुआ है, फिर भी उससे आत्मा का कत्याण 
नही हुआ ! प्राथना में कहा है -- 
खल दल प्रवल वुष्ट श्रति दारुण, ्र 
ज्यो चोतरफ दिया घेरो। 
त्दपि पह्ृपा तुम्हारी प्रभुजी,- 
हि «५ अरियन होय* प्रकर्ट चेरोएईं 
जब दुष्ट लोग तलवार लेकर घेर लें और मम्तक पर 
प्रहार करना चाहें, तव ऐसे सकट के समय भी-अगर परमा- 
त्मा का स्मरण किया जाये तो शत्रु भी नम वन जाता है। 
वे शत्रुता का त्याय कर दास की भांति आज्ञाकारी हो जाते 
हैं । दुष्ट का नाझ्ष न चाहते हुए दुष्ट को दुष्टता का नाश 


है 
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करने के उद्देश्य से, सच्चे हृदय से परमात्मा की प्रार्थना 
करने पर दुष्ट की दुष्टता नष्ट हो जाती है। जैसे द्वव्य- 
रक्षा के लिए दूसरे कौ शरण लो जाती है, उसी प्रकार।पर- 
भात्मा या धर्म की शरण लेने से द्रव्यरक्षा के साथ हीं साथ 
भावरक्षा भी हो सकती है । मगर यह भूलना नही चाहिए 
कि अ्रगर तुम द्रव्य की रक्षा करोगे तो वह द्रव्य के लिए 
ही होगी और भाव की रक्षा करोगे तो भाव के लिए होगी । 

यह हुई द्वव्यनिक्षेप की बात | किन्तु इस अप्रमत्तसूत्र 
में भाव अप्रमाद की चर्चा की जायेगी । जैसे द्वव्य-अप्रमाद' 
में शरीर, घन आदि के भय को दूर करने को सावधानी 
की जाती है, वैसे ही भाव अश्रमाद मे आत्मिक भय को निवा- 
रण करने के लिए सावधानी रखी जातो है। भ्रज्ञान, कपाय 
आदि विकारों पर विजय श्राप्त करने के लिए जो उद्योग- 
प्रयत्न किया जाता है वह भाव अप्रमाद है । 

अज्ञान की व्याख्या करते हुए कहा गया है कि 'न 
ज्ञानम्‌ अज्ञानम्‌! यह नजर समास है। नत्र्‌ समास के दो भेद 
हैं । कहा भी है-- 

नञ्यथौ' द्वौ समाख्यातौ, पयु दासप्रसज्यकों । 

पयुंदास सदृशग्राही, प्रसज्यस्तु निपेधहत्‌ ॥ 


अथर्त्-नत्र्‌ समास के दो भेद हैं- एक पु दास, दूसरा 
प्रसज्य । पयु दास सदृथ अर्थ को ग्रहण करता है और प्रसज्य 
आऔवल निषेध आर्थ का ग्राहक है । फ 


यहाँ आशय यह है कि ऊपर जो 'न ज्ञॉनम्‌ अज्ञानम्‌! 
कहा गया है सो उसका श्रर्थ यह नहीं है किन जानना ही 
बज्ञात्र है। एकान्त ऐसा.अर्थ करने से अनेक अन्थ हो सकते 
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हैं। ससारे में ऐसे अनेक विद्वान्‌ होते हैं, जिनके एक शब्द 
से ही संसार में खलबली मच जातो है। किन्तु झास्त्र के 
अनुसार जिल्हानें कयाय पर विजय प्राप्त नही किया है और 
जिनमे सम्यग्न्ान नही है, उनका सुक्ष्म से सूदम और विशाल 
,शान भी विपरोत ज्ञान“हा- है । वह विपरीत ज्ञान अज्ञाव 
रूप है! ऐमे स्थानों पर 'त ज्ञानम्‌ अज्ञानम” जो कहा गया 
है सो यह नज्‌ समास पयु दास रूप है। पयु दास सदुश अथ 
को ग्रहण करता, है ) यहाँ पयु दास नजञ्असमास न स्वीकार 
करके प्रसज्य पक्ष स्वीकार करना उचित नही है । प्रमज्य 
नमसमास में 'अज्ञान' शब्द से ज्ञान का सवथा निषेध होता 
है और यहां ज्ञान का निपरेत करना अभीष्ट नही है। वास्तव 
पे, यहाँ 'भज्ञान' राब्द, से 'जान का अभाव अथ अभीष्ट नहीं 
किन्तु ज्ञान फे सदृश्ष 'विपरोत ज्ञान! को गणना क्षन्षात में 
की गई है । अतएवं न जानना ही अज्ञान नही किन्तु सगय, 
विपर्येय और अनध्ययत्ताय आदि भी श्रज्ञान रूप हो है । 


पु इस प्रकार के अगान को हटाने के' लिए जो उद्योग 
किया जाता है, वहू भाव अप्रमाद है। ऐसा श्रज्ञान सम्यग्गान 
से ही मिट,सकना है | अगर कोई मनुष्य लाठी सार मार 
कर भन्ध॒कार को हूटाना चाहे तो क्या अन्धकार हट जु[येगा ? 
नही । हाँ यदि प्रयाश्ष किया जाये तो अन्धकार अवश्य मिट 
जायेगा | इसी प्रवार अज्ा अन्चकार भी ज्ञान के प्रकाश 
से ही दर हो सकता है प्रडृत्त अध्ययन मे ज्ञान के प्रकोश 
का ही मा गे बतवाया गया है। अतएव यह अध्ययन भाव- 
अप्रमाद से ही सम्बन्ध रखता है । ; 

, इस अध्ययन में ज्ञान का माय प्रकाशित करने के साथ 
ही कपाय को जीतने का भी माग बतलाया गया है | आत्मा 
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के असली स्वरूप को भूलकर पर पदार्थ मे आनन्द मानना 
आख्रव है| इस भ्रध्ययन्न भे आज़व को जीतने के लिए अप्र- 
मत्त रहने का मार्ग प्रतिपादन किया गया है। यो वो चौथे 
गुणस्थान से ही भप्रमाद गुणस्थान भारम्भ हो जाता है. 
परल्तु शास्त्र मे सातवे गुणस्थान से ही अप्रमाद स्वीकार 
किया गया है; क्योकि चौथे आदि ग्रुणस्थानो मे कपाय की 
कुछ कुछ तीब्नरता रहती है । यद्यपि सातवें ग्रुणस्थान में भी' 
थोडा (सज्वलन) कपाय मौजूद रहता है, फिर भी वह 
इतना हल्का होता है कि उसकी गणना नही की गई । तनिक 
भी असावधानी न रखते हुये आखव को जीतने का प्रयत्न 
करना श्रप्रमत्तता है | इस प्रकार की अश्नरमत्तता सातवें गुण- 
स्थान पर आरूढ होने से ही प्राप्त होती है । 

राग द्वेष को उत्पन्न करना प्रमाद है और जीतना 
अप्रमाद हे । अगर तुम अ्प्रमाद प्राप्त करना चाहते हो तो 
राग-हैप को जीतो । पूछा जा सकता है कि राम-द्वेप को 
किस प्रकार जीतना चाहिए ? इसका उत्तर यह है कि इस 
अध्ययन में राम-द्वेप को नहीं जीत सके हो तो न सही, 
भगर इतना तो मानो कि राग-द्वेप प्रमाद है और इन्हे जीतना 
अप्रमाद है । तुम्हे यह स्वीकार करना चाहिए कि राग द्वेप 
त्याज्य हैं परन्तु अपनी निवलता के कारण मैं अभी तक उने 
प्रर विजय प्राप्त नही कर सका हू । इस श्रकार राग-द्वेप 
का स्वरूप समझो । राग और द्वेप से आत्मा का पतन होता 


है । अगर तुम आत्मा का पतन नही चाहते तो राग द्वेप 
का स्वरूप समभकर। उन्हे त्याज्य सेमभो 77 


राग-द्वेष के अनेक स्प है। कई बार ऐसा होता है कि 
बाहर से*राग्-द्वेप- प्रतीत होते हैं किन्तु भीतर और ही कुछ 
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होता है । इसो प्रकार कभो-कभी बाहर से राग-हेप प्रनीत 
नही होते फिर भी भीतर राग-द्वेप भरे रहते हैं। ऐसी स्थिति 
में राम-देप हैं मा नहीं, इस बात का निरचय ज्ञानी ही केर 
सकते हैं । फिर भी व्यवहार द्वारा जिस राग-देप को पह- 
चाना जा सकता है, उन्हें पहचानने का प्रयत्न तुम्हे करना' 
चाहिए और पहचान कर छोडने का उद्योग करना चाहिए। 


जो आत्मा को पतित करे और साथ ही जगत्‌ का 
भी अकल्याण करे वह राग-द्वेप है! इन लक्षणों से राग हृप 
की पहचान हो जाती है । अत्एवं जिन कार्यो से जगत्‌ को 
हानि पहुचे और आत्मा पतित हो, ऐसे काय त्याज्य समभने 
चाहिए । इसी प्रकार वही काय राग-हवप रहित हैं जिनसे 
अपनी आत्मा उन्‍्तत हो और जगत्‌ का भी कल्याण हो । 


कदाचित्‌ कोई यह दावा करे कि मुझूमे विशेष शान 
है और अमुक कार्य या क्रिया- किये बिना ही सिर्फ ज्ञान 
द्वारा ही में आत्मा का कल्याण कर लूगा, तो श्वास्त्र बत- 
लाता है कि उसका यह दावा सही नहीं है। मान लिया 
ज़ाये कि कोई शान द्वारा अपना कल्याण कर सकता है, यद्यपि 
अकेले ज्ञान से सिद्धि प्राप्त नही हो सकती, तो भी लोव- 
हित वी दृष्टि, से श्रेयस्कर कार्यों का त्याय कर देना ठोक 
मही । मतलब यह है क्रि जिससे आत्मा का भो वल्माण हो 
झौर जयत्‌ का भी हित हो, वह व्यावहारिक दृष्टि से राग- 
द्वेप को जीतना कहलाता है । अप्रमत्तता श्राप्त करने के 
लिए राग द्वेप को जीतना ही, चाहिए । 
< / अब दस अध्ययन के माम के सम्बन्ध में विचार करें । 


पर 


काई-कोई नाम सिर्फ लाकव्यवहार के लिए ही होता है । 
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उसमे गुण की अपेक्षा नही रहती और कोई नाम गुणनिष्पन्त 
भी होता है। इस अध्ययन का अध्रमत्त नाम गुणनिष्पन्न 
है । पहले के लोग ग्रुणनिष्पन्न नाम रखते थे, आजकल की 
तरह खोटे नाम नहीं । कदाचित्‌ तुम खोटा भी नाम रख 
सकते हो मगर शास्त्र ऐसी भूल किस प्रकार कर सकता है ? 
अतएव प्रकृत अध्ययन का श्रप्रमत्त नाम ग्रुणनिष्पन्न ही है । 


खोटा नाम कैसा होता है और ग्रुणनिप्पन्त नाम से 
उससे क्‍या अन्तर होता है, यह बात समभने के लिए एक 
उदाहरण लीलिए +- 

एक सेठ का नाम ठनठनपाल था । नाम ठनठनपाल 


होने पर भी वह बहुत घनवान था और उसकी बहुत अच्छी 
प्रतिष्ठा भी थी । 


प्राचीनकाल के श्रीमन्त, श्रीमन्त होने पर भी अपना 
कोई काम छोड नही बंठते थे | आज जरा-सी लक्ष्मी प्राप्त होते 
ही लोग सब काम छोडछाड कर बैठे रहते हैं और ऐसा करने 
मे ही अपनी श्रीमन्ताई समभते हैं । 


ठनठनपाल सेठ की पत्नी सेठानी होने पर भी पानी 
भरना, आटा पीसना, कूटना आदि सब घरू काम-काज अपने' 
हाथो करती थी । अपने हाथ से किया हुआ काम जितना 
अच्छा होता है, उतना अच्छा दूसरे के हाथ से करवाया 
काम नहीं होता । परन्तु आजकल बहुत-से लोग घम्मथ्यान 
करने के बहाने हाथ से घर का काम करना छोड देते हैं। 
उन्हे यह विचार नही आता कि धर्मध्यान करने वाला व्यक्ति 
क्या कभी आलसी बन सकता है ? जो काये अपने ही हाथ 
से भल्रीभांति हो सकता है, शास्तकार उसके त्याग करने का 
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आदेश नही देते । तुम' स्वयं जो काम' करोगे, विवेकपवेंक 
कशेगे, दूसरे से ऐसे विवेक क्री आशा कैसे रखी जा सकतीं 
है ? इस प्रकार अपने हाथ से विवेकपृवक किये गये काम में 
एकास्त लाभ ही है । स्वथ आलसी' बनकर दूसरे से काम 
3१६ में विवेक नहीं रहता और परिणामस्वरूप हानि हाती 


आजकल पिजनी द्वारा चलने वाली चविकर्यां बहुत 
प्रचलित हो गई हैं और हाथ की चक्कियाँ बन्द ' हांतो जा 
रही हैं । क्या घर की चक्िकियाँ बन्द होने' के कारण यह कहा 
जा सकता है कि आख़य थोडा हो गया है ? घर की चक्कियाँ 
बन्द करने से तुम निरास्रवी नहीं हुए हो परन्तु उलठे महा- 
पाप में पड गये हो | घर की चक्‍की और बविजलो की चकती 
का अन्तर देखोंगे तो अवश्य मालूम हो जायेगा कि तुम किस 
प्रकार महापाप में पड गये हो । विचार करोगे तो हाथ 
चक्की और विजनोी की चक्की में राई जौर पहाड़ जितना 
अन्तर प्रतीत होगा । त्रिजली से चतने वाली चयबी से 
व्यवहार और निश्चय-दोनो की हानि हुई है और साथ ही 
साथ स्वास्थ्य बी भी हामि हुई है और हो रही है प्र॒राने 
लोग मानते हैं कि टाकिनो सगे ज्यती है और जिस्त पर 
छसकी नजर पढ जातो है उसका वह सत्व चूस जेसी है 
डाकिरी की यह घात तो गवत भी हो सकती है परन्तु पिजली 
से चनने वाली चक्‍की ता टाबिनी से भी बढ़कर है । पह 
अनाज वा सत्व चूस सेती है यह तो समी जायते हैं । प्रिजती 
की चक्की से पीसा हुआ आटा कितना ज्यादा गरम हाता 
है, यह देखने पर विदित होगा वि आठे का सत्व भस्म हो 
गया है 
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दक्षिण मे उरण नामक एक गाँव समुद्र के किनारे 
बसा है | वहाँ मछली पकड़ने का काम खूब चलता है । 
वहाँ का एक भाई मुझसे कहता था-- 'मैं एक दिन आटा 
पिसवाने के लिए फ्लोर मिल में गया । मैंने वहाँ देखा कि 
मच्छीमारो की स्नियाँ जिय टोकरी में मछलिया बेचती थी, 
उसी टोकरी मे अनाज भरकर पिसवाने आई थी ।' अब 
विचार करो कि तुम भी उसी चक्‍की में आटा पिसवाते हो 
तो मछलियो की टोकरी मे भरे अनाज के दानो का थोडा 
बहुत आटा तुम्हारे आटे में नही आता होगा ? तुम और- 
और बातो भे तो सावधान रहते हो, परन्तु ऐसी बातो पर 
ध्यान नही देते । तुम्हारा कोई स्वघर्मी भाई, जो गरीब होने' 
के कारण कपडे की फेरी करता है या खेती करता है, वह 
तुम्हारी ही जाति का हों तो भी उसे साथ जिमाने में पर- 
हेज करते हो, परन्तु फ्लोर-मील में सेलभेल हुए आटे का 
उपभोग करने मे कोई परहेज नहीं करते ” यह कितना 
भ्रवेर है । 


पूज्य श्री थ्रीलालजी महाराज के मुखारविद से मैंने 
सुना है कि बीकानेर में वेद मुहता हिन्दुसिहजी दीवान थे। 
वह स्थानकवासी जैन थे । बीकानेर में उनकी खूब प्रतिष्ठा 
थी और राजदरबार में भी वडी इज्जत थी। एक वार 
दीवान साहब भोजन करने बंठे ही थे कि एक घी की फेरी 
करने वाला वणिक्‌ आया | उसने दीवान साहव से कहा- 
'क्या आप धी खरीदेगे ? हिन्दूर्सिहजी मे उसे देखकर अनु- 
सान किया कि यह कोई महाजन ही है । इस प्रकार अनु- 
मान करके उसे अपने पास बुलाया और पूछा --“भाई, कहाँ 
रहते हो ?',घी बेचने वाले ने 'अपना गाँव बतला दिया । 
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दीवान ने कहा- “उस गाँव में तो हमारा भाई भी रहता 
हैं | वहाँ बंद मुहता का घर है न ? दोवान का यह प्रश्न 
सुनकर घी-विक्रेता कुछ लज्जित हुआ और कहने लगा- 
आप इतने बडे आदमी होकर भी हमे याद रखते हैं, यह 
बडे ही आनन्द को बात है। हिन्दूसिहजी समझ गये कि यह 
घो-विकेता भी वैद मुहतता योत्र का ही है | स्व दीवान ने 
उससे कहा--“अच्छा भाई, आओ थोडा भोजन कर जो । 
घी वाला उनके साथ में भोजन करने मे सफोच करने लगा, 
पर उन्होंने कहा-- भरे भाई, इसमे लजाने की क्या बात 
है ? तुम तो मेरे भाई हो । आसिर दोनो ने एक ही थाल 
में भोजन कया और दीजाव ने आग्रह करवे उसे बढिया- 
घढ़िया भोजन जिमाया । 


दीवान के इस काय से उसका महत्व घटा या बढा ? 
सुना जाता है कि यहाँ (जामनग्रर में) अपने सहधर्मी भाइयों 
के साथ भेदभाव रखा जाता है? सहधर्मी भाइयों में भेद 
डालने वाले किसी सी विधान को स्वीकार करना किस प्रकार 
उचित कहा जा सकता है ? खेती करने वाले गरीब सह 
घर्मी भाइयों के साथ इस तरह का भेदभाव रखा जाता है 
परस्तु उनके द्वारा उत्पन्न किये अनाज के साथ कोई भेदमाव 
नहीं किया जाता ! गरीन भाइयो द्वारा उत्पन्न क्या अताज 
रसाना छोड दो तो पता चलेगा कि उसके प्रति भेदभाव 
रमने का बया नत्तीजा होता है ! आज दूसरे लोग तो 
अस्पृश्यों को भी स्पृद्य बनाते जा रहे हैं और तुम अपने ही 
जाति भादयों को दुरदुरा रहे हो ! तुम उनके साथ भी पर- 
हैज परते हो ! यह तो जैन हैं, तुम्हारो ही जाति के हैं 
और यहाँ आकर घमक्रिया भी फरते है । परन्तु वह भी 
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तुम्हारे साथ भोजन करने नहीं आ सकते ! भला वह लोग 
इस प्रकार का अपमान कंसे सहन कर सकते है ? ऐसी 
स्थिति में अपने सहधर्मी के लिए या अपने घर्म के लिए कंप्ट 
सहन करना पडें तो सह लेना उचित है, किन्तु इस विधान 
को बदलना आवश्यक है ) इस प्रथा को मिटाने के लिए 
अगर कुछ कष्ट भी सहना पडे तो ऐसा कप्ट-सहन कोई 
बुरी वात नही है । ग 
साराश यह है कि लोग अपने हाथ से काम न करके 
दूसरो से काम कराने मे अपनी महत्ता मानते हैं। उन्हे इस 
बात का विचार ही नही है कि अपने हाथ से और दूसरे 
के हाथ से काम करने-कराने मे कितना ज़्यादा अन्तर है। 
ठनठनपाल श्रीमान्‌ था, फिर भो उसकी पत्नी पीसना; 
कूटना आदि काम अपने ही हाथ से करतो थी । किन्तु 
जब वह्‌ अपनी पडोसिनो से मिलती तो पडोसिनें उसकी हँसी 
करने के लिए कहतो-'पधारो श्रीमती ठनठनपालजी,! ” ठन- 
ठनपालजी की पत्नी को यह मजाक रुचिकर नही होता था। 
एक दिन इस मजाक से उसे वहुत बुरा लगा । वह 
उदास होकर बैठी थी कि उसी समय सेठ ठनठनंपाल आ 
गये । अपनी पत्ती को उदास देखकर उन्होने पूछा -'आज 
उदास क्ष्यो दिखाई देती हो ? सेठानी 'बोली-तुम्हारा यह 
'नाम कैसा विचित्र है! तुम्हारे नाम के कारण पडोसिनें 
'मैरी हँसी करती हैं । तुम अपना नाम वदल क्यों नही 
डालते ? ठनठनपाल ने कहा-मेरे नाम से सभी लेनदेन चल 
रहा है । अब नाम बदल लेना सरल वात नही है । कैसे 
बदल सकता हू? उसकी पत्ली बोली--जैसे बने तैसे तुम्हे 
यह नाम तो बदलना ही पडेगा। नाम न बदला तो मैं मपने 
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मायके चली जाऊँगी । ठनठनपाल ने कहा-- मायके जाता 
है तो अभी चली जा, मगर मैं अपना नाम नही बदल सकता । 
तेरी जैसी हठोलो स्त्री मायके चनो जाये ता हम भी क्‍या है? 


ठनठनपाल की स्‍त्री रूठ कर मायके चली । वह नगर 
के द्वार पर पढुँचो कि कुछ लोग एक मुर्दे को उठाये वहाँ 
से निकले । सेठानी से उससे पुछा-'यह कौन मर गया है ?! 
लोगो ने उत्तर दिया-अभमरचन्द भाई का देहान्त हो गया 
है + यह सुनकर सेठानी सोचने लपो-'अमरचन्द नाम होते 
प्र भी वहमर गया ! उसके पैर वही भारी हो गये, फिर 
भी वह हिम्मत फरके आगे बढ़ी । कुछ आगे जाने पर उसे 
एक गुवाल (ग्राय चराने वाला) मिला। सेठानी ने उसका 
नाम पूछा । उत्तर मिला-मेरा नाम घनपाल है । सेठाती 
सोचने लगी--यह धनपाल है या पशुपाल ? सोच-विधार 
में डूबी सेठानी थोडी और भागे बढ़ीं | वहाँ एक स्त्री छाणा 
(कडा) बीनती दिगाई दी । सेठानी ने उससे पूछा-वहिन 
तुम्हारा क्या नाम है ? उसमें उत्तर दिया--/लक्ष्मीवाई ।' 
यह नाम सुनकर सेठानी को बडा आइचय हुआ । वह सोचने 
लगी-नाम है इसका लक्ष्मोबाई और बीनती फिरती है वा ! 

यह सब विचित्र घटनाएँ देखकर सेठानी वा दिमाग 
ठिकाने आया । वह घर लोट आईं । सेठ में कहा-'भाज 
तो कुछ समझ भा गई दोखती है । मगर बल जँसा तूफान 
तो नहीं मचाओगो २? सेठानी बोलो-अब मैं समझ गईं हू । 
सेठ के पूछने पर वह बोली- 

झमर भरता मेने देखे, ठोर घरावें घनपाल ॥ 

, शक्ष्मी छाणा बीनती, घन धन ठनठनपाल ॥ 
कहने का आशय यह है कि लोक में इस प्रकार के 
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अथेहीन नाम भी पाये जाते है । इस आधार पर नाम के 
विपय मे इस प्रकार चौभगी बन जाती है -- 


(१) नाम सुन्दर हो मगर ग्रुण सुन्दर न हो । 
(२) ग्रुण सुन्दर हो पर नाम सुन्दर न हो । 

(३) नाम भी सुन्दर हो और गुण भी सुन्दर हो । 
(४) नाम भी सुन्दर न हो और गुण भी सुन्दर न हों । 


यह अध्ययन तीसरे भग में गर्भित होता है | इस अध्य- 
यतन का नाम भी सुन्दर है और गुण भी सुन्दर है । इसका 
नाम ग्रुणनिष्पन्न है । सम्यक्त्वपराकम और वीतरागसूज, यह 
दोनो नाम भी अप्रमत्त अध्ययन नाम के समान ही ग्रुणनि- 
प्पिन्त हैं । क्योकि अप्रमत्तता से ही सम्यकत्वपराक्रम होता 
है और बीतरागता भी उसी से प्राप्त होती है । अतएवं यह 
दोनो नाम भी गुणनिष्पन्न ही है । 


यद्यपि इस अध्ययन के पूर्वोक्त तीनो ही नाम' सगत 
है, तथापि नियुं क्तिकार ने इसे विशेषत अप्रमत्त अध्ययन 
हो कहा है । इसका कारण यह प्रतीत होता है. कि सम्यकत्व 
में पराक्रम करना या अप्रमत्त बनना एक ही वात है और 
ज्ञान, दशन तथा चारित्र को प्राप्त करने का उद्योग करना 
भी एक ही बात है । इस प्रकार की अप्रमत्तता प्राप्त करने 
का फल क्‍या है, यह बात इस अध्ययन के ७३ बोलो में 
बतलाई गई है । यहाँ सिफ यही कहना पर्याप्त है कि पक्त 
तीनो नाम सयत हैं । भव्य जीव जो उद्योग करते हैं वह 
वीतरागता प्राप्त करने के ही उद्देश्य से करते हैं । अतएवं 
वीतरागसूत्र नाम भी सार्थक ही है । 


साधारणतया ससार के सभी जीव कोई न कोई उद्योग 
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सुना है वही सुनाता हू ? यह लघुता उन्होने किसलिए धारण 
हद यद्यपि ठीक-ठीक यह नहीं कहा जा सकता कि ऐसा 
करने का उद्देश्य क्या था, तथापि इतना अवश्य कहा जा 
सकता है कि इस प्रकार की नम्नता और निरभिमानता रसन 
वॉला कभी दुस में नहीं पढता । अभिमान ही ससार में 
लोगो को खराब करता है। सुधर्मास्वामी में ऐसा अभिमाव 
ही नही रहा था । कट 
* सुधमस्वामी ने जम्वूस्वामी से कहा--मैंने भगवान्‌ 
महावीर से 'सुना है, वही तुझे सुनाता हू । इस कथन वा 
उद्देश्य यह बतलाना भी हो सकता है कि भगवान्‌ की पाठ- 
परम्परा किस प्रकार चली आ रहो है । 


। ! शास्त्रों द्वारा हमे ज्ञात है कि चौदह हजार साधुओं 
में गौतस्वामी सब से बडे थे और सुधर्मास्वामी उनसे छोटे 
थे । ऐसा होने पर भगवान्‌ के पाट पर गौतमस्वामी विराज- 
मान नही हुए । इसका कारण यही मालूम होता हैँ कि मग- 
बान्‌ का निर्वाण होते ही गोतमस्वामी केवलज्ञानी हो गये 
थे | केवलजानी होने के कारण ग्रौतमस्वामी की योग्यता 
कुछ बम नही हो गई थीं, फिर उन्ही को पाट पर क्यो नहीं 
बिठलाया गया ? इस भ्रशइन का उत्तर यह हैं कि पाट पर 
विठलाने में योग्यता का प्रदन नहीं था किन्तु पांट परम्परा 
का प्रश्न था । पाट-परम्परा तभी चल सकती है जब ग्रुरु- 
शिष्य की परग्परा यरावर चवती रहें गौर शिष्य सूत्रादि 
के सम्बन्ध में यह वहता रहे वि में) अपने गुर से इस 
अकार सुना है,” अगर गौतमस्वामी इस प्रकार कहते कि मैंगे 
शुरु से ऐसा सुतरा है, तो उनके केवलीपन में बाखा उपस्थित 
होती । केबली को अपया स्वतन्त्र मत स्थापित करना च/हिए 
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अअग्रोत्‌ 'अपना-ही निर्णय देना उ्राहिए । प्रकदाचित्‌ गौतम 

"स्वामी अपनोटही तरफण्से।कहते “और ःभगवान्‌ एमहावीर उसे 
सुननेग्का उल्लेस गन करतेलतो ऐसा 7 करने “से +मगकान्‌ सकी 

पप्रम्परा ध्यगः हो जाती ।:इसीउकारण[सुधर्मास्वामीयको'फ़ट 
पप्र बिसाजमान किया गया था । इस प्रकार सुघमस्वासीने 
भगकान्‌ केशपाटएपर 'बठःकरनजो कुछ कहा, धह।सब4मग- 
वानू्‌ के ही तामापरग्कह्म है! । 


नउस-समय केसघ पका प्रवन्धकितना उत्तम था'और 
“गुश॒परम्परा कायम स्खने के” लिए कितना ध्यान दिया 'जाता 
था' | “यह ध्यान देने योग्य है ।उसुधमस्वामी 'चार ज्ञान और 
“चौदह पूर्वो /कैः स्वामी "ये औरसभगवान्‌ के निर्वाण के पदचात्‌ 
“उनके” प्राठा पराबैठगकर इच्छानुसाराकर सकते थे पर उन्होंने 
' ऐसा कुछ भी नंही किया;वरन्‌“गुरुपरम्परा सुरक्षित रखी । 
। ऐसे युगप्रप्तन ,महापुरुष ही अम्मा और पराप्रा वल्याणाकर 
सकते हैं 
हम और आप आत्माकाकत्याण'करने के लिए ही 
यहाँ एकत्र हुए हैं, "परन्त 'आत्मकत्याण के लिए-सबवेप्रथम 
'अहकारश्कों त्तिलार्जलि देने की आवश्यकता है।। झहकार 
५का त्याग (किये बिना 'आत्मा“कासकल्याण। नही रहो ,सकता । 
अहकार' का त्याग करेने के लिए सुधर्मास्वार्मी' ने 'जम्बूस्वामी 
 से'क्रहा कि 'मैंने भगवान्‌' महावीर से जो सुना है।वही।तुझे 
सुनाता हू ' सुधर्मास्वामी के म्रह वचन सुनकर जस्बूस्वामी 
के।मन मेरकैसा भाव उत्पन्न हुआ होगा ? उनके हुदय मे 
' प्रथम तो सूत्र केःप्रति-बहुमान' उत्पन्न हुआ होगा कि यह 
सूत्रथभगवान्‌ द्वारा प्रतिपादित है । दूसरे, -सुधर्मास्वामी के 
' प्रतिभप्ती: ऐसा सदृभाव उत्पन्त हुआ होगा कि'मेरे ग्रुर अपने 
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सुना है वही सुनाता हू ? यह लघुता उन्होंने किसलिए धारण 
की ? यद्यपि ठीक-ठीक यह नहीं कहा जा सकता कि ऐसा 
करने का उद्देश्य क्या था, तथापि इतना अवश्य कहा जा 
सकता है कि इस प्रकार की नखता और निरभिमानता रखने 
वाला कभी दुस में नहीं पढता । अभिमान हो तसार में 
लोगा को खराक करता है। सुधर्मास्पामी में ऐता अभिभान 
ही नही रहा था । 

सुधर्मास्वामी ने जम्पूस्वामी से कहा--मैंने भगवान्‌ 
महावीर से सुना है, वही तुझे सुनाता हू । इस कथन वा 
उद्देश्य मह बतलाना भी हो सकता है कि भगवान्‌ की पराठ- 
परम्परा क्सि प्रकार चली आ रही है । 


*  शास््रों द्वारा हमे ज्ञात हैं कि चौदह हजार साधुमों 
में गोतस्थामी सब से बडे थे और सुघर्मास्वामी उनसे छोटे 
थे । ऐसा होते पर भगवान्‌ के पाट पर गौतमस्वामी विराज- 
मान नही हुए'। इसका कारण यही मालूम होता है कि भग- 
वान्‌ का भिर्वाण होते ही गीतमस्वामी कैवलज्ञानी हा गये 
थे । मेवलज्ञानी होने के कारण गौतमस्वामी की योग्यता 
कुछ कम नही हो गई थी, फिर उन्ही को पाट पर क्यो नही 
विठलाया गया ? इस भ्रश्न का उत्तर यह है कि पाट पर 
धिठताने में योग्यता वा प्रदन नहीं था तिन्तु पाठ परम्परा 
का प्रदवन था | पाद-परम्परा तभी चल सती है जब गुर- 
शिप्य की परम्पेरा वरावर चलती रहे भौर विष्य सूपरादि 
के सम्बंध में मह वहता रहे यि “मैंने अपने ग्रुझ से इस 
प्रकार सुना है, अगर ग्रौतमस्वामी इस प्रकार कहते कि मैंने 
गुरु से ऐसा सुना है, तो उनके बेवलीपन में बाधा उपध्विस 
होती । बैवली फो अपया स्वतन्त्र मत स्थापित करना च/हए 
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वचन हमे सुनने को मिलते है, यह हम लोगो का कितना 
सदभाग्य है ! न जाने कितने जन्म-मरण करने के पश्चात्‌ 
हम लोगो को यह मनुष्यजन्म मिला है और इसमे भी आय 
क्षेत्र, उत्तम कुल और जैनधर्म प्राप्त करने का सुयोग' मिला 
है । श्राज हम लोगो को जिनवाणी सुनने का यह सुअवसर 
प्राप्त हुभा है । यह क्‍या कम सौभाग्य की वात है ? 

सुधर्मास्वामी ने कहा है-'मैंने भगवान्‌ से ऐसा सुना 
है । इस कथन का एक कारण यह भी हो सकता है कि 
उस सूत्रवचन पर आदरभाव उत्पन्न हो और सूतश्रवण करना 
सौभाग्य की बात समभी जाये। सुधर्मास्वामी के यह वचन 
सुनकर शिष्य को अवश्य ही कत्तव्य का भान हुआ होगा। 
उसने सोचा होगा--चार ज्ञान श्रौर चौदह पूव के स्वामी 
होते हुए भी यह महानुभाव अपनी वात नही सुनाते बरन्‌ 
गुरुपरम्परा ही सुनाते हैं, तो मेरा कर्त्तव्य क्या होना चाहिए? 
इन गुरु महाराज का मुझ पर अनन्त उपकार है, अतएव 
मुझे भी ऐसा ही कहना चाहिए कि-मेंने भी अपने गुरु से 
इस प्रकार सुना है । 

इस प्रकार गुरु द्वारा सुनी हुई बात कहने से और 
गुरुपरम्परा सुरक्षित रखने से ही यह सूत्र आज हम लोगो 
को इस रूप में उपलब्ध हो सका है । भगवान्‌ से सुधर्मा- 
स्वामी ने यह सून सुना, सुधर्मोस्वामी से जम्वृस्वामी ने सना 
और जम्बूस्वामी से प्रभवस्वामी ने यही सूत्र सुना ! इस प्रकार 
कऋ्रमश गुरुपरम्परा से चलता आने के कारण ही भगवान्‌ की 
यह वाणी आज भी विद्यमान है । 

यह भगवान्‌ की वाणी है, ऐसा कहने का एक कारण 
भौर भी है। पहले के ज्ञानीजन यह जानते थे कि आगे 


४२-सम्यवत्वपराक्रम (१) - 


गुरु की पाटपरम्परा का कैसा विचार-विवेक रखते हैं ! वौर 
उनमे कंसी नम्अता और निरभिमानता है । 

मैंने भगवान्‌ से इस प्रकार सुना ।” सुधमस्वामी के 
इस कथन का एक कारण यह भी हो सकता है कि सुपर्मा- 
स्वामी छद्मस्थ थे । छद॒मस्थ से किसी बास में भूल भी हो 
सकती है, १९नछु केवलज्ञानी भगवान्‌ की वाणी में तो किम्ती 
भूल की सम्भावना ही नहीं है। छद्मस्य को बात पर सदह 
भी किया जा सकता है किन्तु भगवान्‌ की घात पर सदेह करत 
का कोई कारण नहीं। इसी अभिश्राय से सुधमास्वामी ने वहा 
है कि 'मैंनें भगवान्‌ से जो सुना है, वही तुझे सुनाता हू।' इस 
कयन से किसी प्रकार के सदेह की गु जाइश हो नहीं रहती । 

मान लोजिये, एक मनुष्य अपनी जीम से सौ बातें 
कहता है और दूसरा जादमी एक ही बात कहकर उसके 
प्रमाण में शास्त-बचन बतवाता है। ऐसी स्थिति में किसकी 
बात्त प्रामाणिक मानी जायगी ? श्रावक तो वही बात मान 
सकता है जो श्ञास्त्र-सस्मत हो । शास्त्र से विशृद्ध मानों 
बाला श्रावक तो क्‍या सम्यग्दृष्टि भी नहीं हो सकता । इसी 
प्रकार सुधर्मास्वामी ने जम्बूस्थामी से जो कुछ कहा है, वहू 
भगवान्‌ के मास पर कह कर उसे ग्रमाणभूत बता दिया है । 
अर्थात्‌ सुधर्मास्वामी ते बहा कि में अपनी भोर से कुछ मी 
मही बहता । मैं जो कुछ कहता हू, भगवान्‌ का बहा ही 
कहता हू । ऐसा बह कर सुधर्मास्वामी ने अपना बथन प्रामा- 
णिक सिद्ध कर दिया है । 

आज कहाँ भगवान्‌ महावीर | कहाँ सुधर्मास्वामी 

पद्ठा जम्बूत्यामी ! और कहाँ आज से लगमग अढ़ाई टणार 

बष पट सुनाये गये शास्त्रवचन ! फिर भी श्राज जो शास्य- 
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वचन हमे सुनने को मिलते है, यह हम लोगो का कितना 
सद्भाग्य है | न जाने कितने जन्म-मरण करने के पदचात्‌ 
हम लोगो को यह मनुप्यजन्म मिला है और इसमे भी आय 
क्षेत्र, उत्तम कुल और जैनधम प्राप्त करने का सुयोग मिला 
है । श्राज हम लोगो को जिनवाणी सुनने का यह सुअवसर 
प्राप्त हुआ है । यह क्या कम सौभाग्य की बात है ? 

सुधर्मास्वामी ने कहा है-मैंने भगवान्‌ से ऐसा सुना 
है । इस कथन का एक कारण यह भी हो सकता है कि 
उस सूम्रवचन पर आदरभाव उत्पन्न हो और सूत्रथवण करना 
सौभाग्य की बात समझी जाये। सुधर्मास्वामी के यह वचन 
सुनकर शिष्य को अवश्य ही कत्तव्य का भान हुआ होगा। 
उसने सोचा होगा--चार ज्ञान और चोदह पूष के स्वामी 
होते हुए भी यह महानुभाव अपनी बात नहीं सुनाते वरन्‌ 
गुरुपरम्परा ही सुनाते है, तो मेरा कर्त्तव्य क्या होना चाहिए २ 
इन गुरु महाराज का मुझ पर अनन्त उपकार है, अतएव 
मुझे भी ऐसा ही कहना चाहिए कि-मैंने भी अपने ग्रुरु से 
इस प्रकार सुना है । 

इस प्रकार भुरु द्वारा सुनी हुई बात कहने से और 
गुरुपरम्परा स्रक्षित रसने से ही यह सूत्र आज हम लोगो 
को इस रूप में उपलब्ध हो सका हैं । भगवान्‌ से सघर्मा- 
स्वामी ने यह सूत्र सुना, सुधर्मोस्वामी से जम्बूस्वामी ने सुना 
और जम्बूस्वामी से प्रमवस्वामी ने यही सूत्र सुना । इस प्रकार 
ऋमश गुस्परम्परा से चलता आने के कारण ही भगवान्‌ वी 
यह वाणी आज भी विद्यमान है । 

यह भगवान्‌ की वाणी है, ऐसा कहने का एक कारण 
और भी है। पहले के ज्ञानीजन यह जानते थे कि आग्रे 


४४-सम्यवत्वपराक्रता ( ) ) 


पर्रंमकाल ,आ रहा है और वह अत्यस्सेरपिपम है ।पंचमर- 
कोल में ससारमंथन के कारण7अनेक! प्रकार “के. विष +तिक- 
लेंगेग ऐसा जानकर/उत्होने पत्रमकाल+ को किवित्‌ सरसत 
वमाने के उद्देश्यासे।सूत/का यह माग स्पोल विया' है। किस्तु 
सूअआका मागासोलते हुए/उन्होंने स्पष्ट कहुतदिया है कि'यहर 
मीर्ग .हमारा वतलाथा! नहीं है, वरन्‌ जगत्‌ का वल्याणगकरन। 
वोले भगवान्‌ महावीर हारा: प्रवधित यह/मागा है । उना 
करुणपासागर महावोर प्रभु को यह कसी असीम करुणा है * 
इस पचमकाल मे "यो ।तोः अनेक किवदन्तियाँ प्रचलित होगो, 
परस्तु“जगत्‌ का कल्याण करने वाली बात की निशानी यादा 
रखना कि! जो वास ।भगवान्‌ महावीर ने गौतमस्वामी से वही 
थी, सुप्रमस्वामी मेलजम्वृस्वामी से कही' थी, वही बाल कल्याण* 
कारिणीः है । 'महू बात स्मरण रखने से 'तुम । कमी | किसी के 
घोखे मे नहींआआगे,। ' 

जैसे राजमार्ग 'विदवास+के' योग्य भाना जाता है, उसी। 
प्रकार भगवान्‌ का बतलाया 'हुआ।यह राजगायग।भी विश्वास 
के: योग्य है '। भगवान्‌ का यह राजमाग कल्याण का माग छै, 
ऐसा विश्वास रुख कश उसी पर“चजते चलो: तो अवश्य ही 
तुम्हारा करयाण होगा ।* 

सुवर्भास्वामी नवह्माहै' 'मैंनेटभगवान्‌ से ऐसा शुना। 
है; तो सर्वप्रथम यह जानना 'भापयश्यव है किए भगवाए्‌ कौन! 
हैं ? और भगवाए्‌ का 'अथर क्या है ? भगवानुँधब्द भू 
घावु)से  निष्पन्र हुआ' है ।7भरग्ग” या अथाइस प्रकार'है - 

ऐड्वर्यस्थ 'समग्रस्य/ धमस्य यशस श्रिय' ॥* 
येराग्वस्थाय मोक्षस्य, पण्णां भग इसीजूना ॥ 
अधथव्-जिसमें सम्पूर्ण ऐश्वर्य। धर्म; यश, श्री, वे राग्या 


झध्ययव का आरम्म-४४५ 


और मोदेक यह छह गुण'हो वह भगवान्‌ कहलाता।है । 
जिंस व्यक्ति में उपयुक्त छह ग्रुण/ हो वह भग्रवानू। 
कहलाता है । भगवान्‌ ' महावीर में यह. सब गुग्रा | विद्यमान, 
थे, इसी।कारण। उन्हे भगवान्‌ ।कहते,हैं । ऐसे, भगवान्‌ की, 
वाणी अपनी आत्डा का कितना उपकार? करने वाली है, , 
इसः बात क्य विज्ञार करो ' और यह वन्नन सुनकर? आत्मा। 
को जागृत करो, प्रेरित-करों और 'बजवान्‌ बनाओ ,।: ऐसाा 
अवस र॒वबार-बार? मिलना! कठिन है ।' 
'मसजाकलदार भजाकलदार भजनकलदार मूठसते !?' 


अर्थात्‌ आजक्रलाकलल्‍्दार? ((रुपया,) ' का बल।मानाा 
जाता है, परन्तु कल्दार के बन मे।क्या। दु खा समाया हुआ। 
नहीं है ? मान लीजिए, आपके/जेब में पत्रास हजारगके नोट. 
हैः। आप इत्त नोटो' के वल पर अपने को सशक्त मानते है ।। 
आपके: इत्त नोटो,का पता किसी दूसरे को चल गया॥ उसने । 
विचार' किग्राः-पाप किंग्रे बिना 'तो पैसा आता नही है, फिर 
इस नोट वाले+को,मार' करर उसके नोट क्यो।न ले, लूँ, ?! 
दूसरे मनुष्य ने इस प्रक्रारगविज्ञार/किया॥ उसी समय तीसरा 
मनुप़्य "आता है और” दूसरे” से; कहता। है--अग रर तुझे, पेसे की 
आवश्यकता। है तो | और' कोई उद्योग) कर? । पैसे छीनने के 
लिए उसे? मारने) का। विचार भतन्कर ।/ अब» आपको इन; 
दोनो में से कौन मनुए्य भला मालूस।होगा'? जो तुम्हें मार 
कर पैसा छीने लेना चाहता। है, वह तुम्हें अच्छा। लगेगा या। 
तुम्हे न मारनें के लिए कहने, वाला। और पेसे के लिए अन्य 
उद्योग करने का उपदेश देने, वाला अच्छा लगेगा, ?* तुम्हें 
सारनें। की नाहीं। करने" वाला' ही' अच्छा' लगेगा. । | मार'कर* 
नोद छीनने का। विचार करने वाज्ना बुसालगेगा॥ यह ठीक 


४४+सम्यकत्वपराक्रमा ( ६) ) 


परत्रभकाल 'आ रहा है और वह अत्यन्ताविपम है ।पच्रमर 
काल में ससारमंथन 'के' कारणाअनेक प्रकार के विष (मिक- 
लेंगेग। ऐसा जानकर रउन्होंने प्॑रमकालत को किवित्‌ सरल 
बन्ताने के उद्देश्यासि।सूत्र का यह मार्ग सोल दिया है । कितु 
सूत्र का भागा खोलते हुए'उन्होने स्पष्ट कहू्नदिया है कियह+ 
मीर्ग हमारा 'बतलाथा नही है, वरन्‌रजगत्‌ का कल्याणःकरन। 
वाले ग्मगवान्‌-महावीर 'द्वाररा' प्रदर्शित यह मांगा है । उदा 
करुणासांगर रमहावोर प्रभु ःकी यह कस्ती' असीम करुणा है ! ' 
इस पचरमंकाल में यी तो अनेक किवदन्तियाँ प्रचलित होगा; 
परस्तु"जगत्‌ का कर्याण करनेःवाली बात की निशानी याद 
रखेना कि! जो बात भगवान्‌ महावीर ने गौतमस्वाभी से कही * 
थी, सुद्नर्मास्वामी सेन्‍जस्वूस्वामी से क्रही थी,बही घाव कल्याणर 
कॉरिणी है । 'यह्‌ बात स्मरण रखन से 'तुम कभी (किसी के * 
घोसे में नहीं।आओगे ।! 

जैसे राजमाग/ विश्वास ! के' योग्य म्माना जाता है, उसी। 
प्रकार भगवान्‌ का बतलाया 'हुआ।यह राजमार्गामी विश्वास 
के: योग्य है'। भगवान्‌ का यह राजमाग कल्याण का! भाग है, 
ऐसा विश्वास।रख कर उसी पर चनते, चल्लो: ता मवदग-न्‍ही। 
तुम्हारा: कल्याण होगा ।* 

सुधमस्वामी' तेःकह्य है? 'मैंनेटभगवान्‌ से ऐसा सुना। 
है। तो 'सवप्रथम यह जानना अीवश्यक: है किः भगवान्‌ कौन? 
है ? और भगवान्‌ का अथक्याहै ? भगवान्‌) शब्द 'भगू* 
घातु।से (निरपत्न हुआ है ।!मयय! का*अथ! इस प्रकार'है .-- 

ऐश्वर्यस्थासमग्रस्य/ धमस्य यशस ' श्रिय' ॥१ 

वराग्यस्याथ मोक्षस्य, पण्णां भग इतोडूना ॥* 

अर्थातू-जिसमे सम्पुर्ण ऐश्य/,घम, यश, श्री, वेरास्या 
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और मोदका यह छह गुणः हो वह भगवान्‌ कहलाता।है । 

जिंस व्यक्ति मे उपयुक्षतत छह गुण। हो वह भग्रवान्‌। 
कहलाता ' है । भगवान्‌! महावीर में यह, सब।ग्रुग / विद्यमान , 
थे, इसी कारण उन्हें भग्रवान्‌! कहते।हैं । ऐसे! भगवान्‌ की। 
वाणी अपनी आतल्ठा का कितना, उपकार” करने वाली है, , 
इस बात क्या विज्ञार करो 'और' यह वन्नन सुनकरः आत्मा 
को जागृत करो, श्रेरिततकरो और ः्बलवान्‌ बनाओ ,।. ऐसाा 
अवस र॒टबार-बार/ मिलवा कठिन है । 

'सजाकलदार भजाकलदार भजःकलदार मृठमते !' 

अर्थात्‌ आजकलाकलदारर ((रुपया।) का वल्न।मानाय 
जाता है, परन्तु कल्दार के वज्ष मे।क्या दुःब। समाया हुआ। 
नहीं है * माव लीजिए, आपकेजिव-में पन्चास-हजार'के नोट- 
हैं।। आप इस नोटो के बल पर अपने-को सशकत मानते है-! 
आपके। इत्त नोटों का पत्ता किसी दूसरे को चल।गया[॥ उसने। 
विचारः किद्या -- पाप , किये विना।तो, पैसा आता। नही. है, फिर 
इस नोट वाले० को ,मार' कर” उसके नोट: कक्‍्यो,न।लै,लू। ?? 
दूसरे” मनुष्य ने इस प्रक्राररविज्ञार/किया॥ उसी समय तीसरा 
मनुष्य आता, है और दूसरे से।कहता। है-अग तुझे, पैसे की; 
आवश्यकता! है तो ।और' कोई उद्योग करर ।। पैसे छीनने के 
लिए उसे? मारने? का विचार मतत कर । अब आपको इन, 
दोनो मे से कौन मनुष्य भला मालूस होगा'? जो तुम्हें मार 
कर पैसा छीने लेना चाहता! है, वह तुम्हे अच्छा। लगेगा था। 

तुम्हे न मारने के लिए कहते वाला; और पैसे के लिए अन्य 

उद्योग करने का उपदेश देने वाला अच्छा, लगेगा।?* तुम्हें 
मारने। की नाही करने वाला' ही अच्छा! लगेया ।। मार/करर 
नोट छीनने का। विचार करने वाला बुसालग्रेगा॥ यह ठीक 
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भी है। ; 


४ मोह के प्रताप से ऐसा होता है| कि जो बात अपने 
लिए देफ़ी-सोची जाती है, वही बात दूसरों के लिए नहीं 
सौची जाती | तुम्हे तो नोट बचाने वाला अच्छा लगता है, 
परन्तु तुम स्वय क्या करते हो, यह भी तो देखो । हम साथु 

तुमसे यही कहते हैं कि घुम भी पराया घन मत लूठो भौर 
दूसरे के अधिकार की चोज पर जबरदस्ती अपना अधिकार 
संत जमाओ । 


, कहा जा सकता है कि भहम्थो को तो पैसे वा बल! 
चाहिए ही । क्दाचित यह बात सत्य ही तो भी हमेशा 
ध्यान में रखो कि पैसा तुम्हारा हो और तुम पैसे के हा 
रहो, यह दीनो बातें अलग-अलग है । पैसे को अपने अधीन 
रखना एक बात है और स्वय पैसे के अधीन हो जाना दूसरी 
बात है । भ्रपने विषय में विचार करो फ़रि पैसा तुम्हारे अधीन 
है या तुम पैसे के अधीन हो ? अगर तुम पैसे के अधीन 
न होओगे श्रौर पैसा तुम्हारे अप्रीन होगा तो तुम पैसे से 
सत्काय किये बिना रह ही नही सकते । अतएवं ग्रहस्थों के 
लिए अगर पैमे का बल आवश्यक हो समझता जाता हो तो 
भी इतना अवश्य खयाल रखो कि तुम स्वय पंसे के श्रधीन 
ने बन जाओ + पैसे के कारण अभिमान घारण न करो । 
गाँठ में पैसा हो तो विचार करो कि मैंने न्याय नीति और 
प्रामाणिकता से यह धन उपाजन किया है, अत इसका उप« 
योग किसी सत्याय में हो जाये तभी मेरा धनोपाजन करना 
साथव है । आपके सन में ऐसा विचार आए तो भच्छा है। 
इसके विपरीत कदाचित्‌ आप यह विचार करने लगें कि-- 


/ भ्रध्ययत्त दा आरमस्म-४७ 


पैसो म्हारो व्हालो भाई, पेसी म्हारो व्हालो भाई । 7 
साची छे तारी सगाई, जगतमा बोजी वधी ठगाई 
तारा बिना तो लागे मुजने, सूनो सकल ससार । 
तारा ऊपर वबधो मारो, जीवननों छे झ्राधार | * 
तू छे मोटो परमेश्वर, हु छू तारो दास । 
भरता मसरता पण बाँधीश गले, त्यारे थाशें हाश ॥ 7 
तुम्हारे हृदय में पैसे के सम्बन्ध भे इस प्रकार की 
भावना उत्पन्त हुई तो निश्चय ही तुम पैसे के गुलाम वन 
जाओगे । पैसा तुम्हारा परमेश्वर बन जायेगा ! तुम इस 
सम्बन्ध मे विचार करो और ससार की अन्याग्य वस्तुओं 
के विपय में भी यही देखो ! श्रीसुयगडागसूत्र मे कहा है-- 


चित्तमतमचित्त वा, परिगिज्क किसामधि | 
श्रन्त वा भ्रणुजाणाड, एवं दुक्खा ण सुच्चइ ॥॥ 


अर्थात्‌-जब तक परिग्रह के दास बने रहोगे तब तक 
आत्मा का कल्याण नहीं कर सकोगे । इसलिए परिग्रह के 
दास मत वनों, वरन्‌ परिग्रह को अपना दास बनाओ । 

अगर तुम किसी वस्तु के प्रति ममत्व न रखी तो परि- 
ग्रह तुम्हारा दास बन जायेगा । ससार की वस्तुओ पर तुम 
भले ही ममता रखो मगर वह श्रपने स्वभाव के अनुसार 
तुम्हें छोड कर चलती बनेंगी | ममत्व होने के कारण तब 
तुम्हे दुख का अनुभव होगा । अतएवं तुम पहले से ही उन 
बस्तुओ सम्पन्धी ममत्व का त्याग कर दो । इस विपय मे 
एक जाट की कहानी तुम्हारी सहायता करेगी । 


एक जाट की स्त्री हमेशा अपने पत्ति को भाग जाने 
को घमकी दिया करती थी । एक दिन जाट ने सोचा-यहे 
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+ हमेशा की झम्कट ढोकतनहीं । अगर'यह जाना हीचबाहती 
'हतो ज्जाने देने मे 'ही कुशल है.। >इस प्रकार विचाराकर 
जाट ने अपनी पत्नी ससे 'कहा - [तू (जाना चाहती हैतो”मेरे 
यह/गहने, जो [तूने पहन ' रखे हैं, उउत्तार दे ।” जाटिनी उस 
समय तेश में थी ही'। उसने सोच-विचार' किये 'बिनात्ही 
* गहने उतार दिये । जा८'ने कहा--मग्रह जो ठीक है,' मगर 
घर मे पानी नही है। से जाना 'ही है तो आज एकउघटा 
५पानीनतो' छा दे ।/*जाहिनीने विचार किया-अगर एकाघडा 
“पाती भर देने सेटही छुटका रा' सिलता है ततो “भर देने में 
“ क्या/हज है ? ऐसा विचाराकरंबहापानीभरने।यई | इधर 
जाट हाथ में डडढा लेकर चौराहेःपर्‌+जा पहुंचा । ज्यों 'ही 
जीटितीप पानी काउधडा लिए बहाँ।पहुँंची कि जाठ।ने होहल्ला 
? मचा दिया । वह चिहला चिल्ला कर/ाकहने लगा-'बस, तू 
यही से लौट'जा ।“घर/की तरफ एक भी कदमामत रखना। 
तमाशा देखने के लिए 'बहुतेरे्लोग' इकट्ठे हो'गये । किसी- 
किसी ने 'पूछा-+भाई वात क्या है ?” जाटभने “स्पस्‍्टीकरण 
| किया-- मुझे ऐसी स्त्री नही ग्चीहिए )' ज्जाटती ने रकहा-- 
“मैं तुम्हारे पास" रहना ही।कहाँ 'चाहतीथी ।” जाट बोला- 
'बस, तू+मेरे धरममे रहने लायक “ही-नही” हैं !' प्रहाँं)से अब 
' एक कदस भी धर, की ,तरफ/मतः रस । जहाँतेराउ्जी चाहे, 
चली जा ।' 
“मतलब”“यह है कि जाट की स्त्री तो जाना ही चाहती 
थी? और! गई-मी सही, मगर 'लोगो में यह 'प्रेसिद्ध हो गग्रा 
/ किजाट ने स्वय अपनी स्त्री का पेरित्याग/कर ददिया है । 
ऐसा करके 'जाट“अपमान से+बचाग्रया औरुउसका_ दु समरी 
जाता रहा । 
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इस उदाहरण को सामने रखकर तुम अपने विषय में 
विचार करो कि ससार की वस्तुओ के प्रति तुम्हारा क्या 
फत्तेव्य है ? ससार की बस्तुएँ तुम्हे छोडे और तुम उन, 
बस्तुओ को छोडो, इन दोनो मे कुछ अन्तर है या नही ? 
दोनो का श्रन्तर समभकर अपना ककत्तंव्य निर्धारित करो । 


तुम्हारे काले बाल सफेद हो गये है | यह तुम्हारी 
इच्छा से हुआ या अनिच्छा से ही ? तुम तो अपने बाल 
काले ही रखना चाहते थे, लेकिन ऐसा नहीं हुआ । वह 
सफेद हो गये । यह बाल तुम्हे चेतावनी दे रहे हैं कि 
जब तुम हमे ही अपने काबू में नही रख सके तो और-और 
वस्तुओं पर क्या काबू रख सकोगे ! सभी चीजे हमारी ही 
तरह बदलने वाली हैं । 


इस कथन का आशय यह नही कि तुम अ्रपना शरीर 
नप्ट कर दो । आशय यह है कि शरीर पर भी ममता मत 
रखो । जेंसे गौतमस्वामी शरीर में रहते हुए भी शरीर के 
प्रति ममत्वहीन थे, उसी प्रकार तुम भी निर्मम बनने का 
अभ्यास करो । गौतमस्वामी शरीर मे रहते हुए भी अश- 
रीरी थे | तुम भी उन सरीखे बनो। कदाचित्‌ उनके समान 
ऊँची स्थित्ति प्राप्त नही कर सकते तो भी कम से कम 
इतना तो करो कि झरीर के लिए दूषित सान पान का सेवन 
करना छोडो । 


कितनेक लोग शरीर-पोषण के लिए धर्म को बाधा 
पहुँचाने वाली चीजें खाते हैं। मगर इससे क्या दारीर चिर- 
स्थायी बन सकता है ? नही तो धम से पतित क्यो होना 
चाहिए २ अतएवं तुम कम से कम ऐसा अनुचित कार्य तो 


/ 
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ने करो। तिद्धान्त भी शरार के लिए अनुचित कार्य करने 
का निषेध करता है । सिद्धान्त की इस बात का तुम्हे सूद 
विचार करना चाहिए । 

भगवान्‌ महावीर के निकट रह कर गौतमस्वामी नें 
जो भक्ति सम्पादन की थी, वह उहोने सुधर्मास्वामी, को 
सोप दो । सुधर्मास्वामों ने जम्बूस्वामो को और जस्सूस्वामों 
ने प्रभवस्वामी को वह शक्ति प्रदान को। इस प्रकार क्मग 
चली आई सिद्धान्त की शक्ति हमारे पाम भी आई है और 
उस शवित का सदुःगयोग करने का उत्तरदायित्व हुमारे मस्तक 
पर है । इसीविए मैं तुमसे कहता हू-- यह घम को नौका 
तैयार है। समार 3 मोह मे न फसकर धर्मा-नीका पर भाझढ 
हो जाओ तो तुम्हारा कल्याण होगा और हमारे उत्तरदायित्व 
का भार हल्के होग। । हम लोग सहज हो तुम्ह मिल गये 
है, मगर सहज ही मिलो हुई प्रत्यक चोज को कीमत कुछ 
कम नहीं होतों । कॉन सहज ही भिल्ले है, पर क्या कान 
बी कीसत माठी से कम है ? नहीं । इसो प्रकार भले ही 
हम सहज ही तुम्हे मिल गये है, तथापि हमारे कबने का- 
जो परम्परा से चला वाया है मूल्य समझो और अपना 
कल्याण करों । | _ 

थी सुधर्भमास्वामी अपने क्षिप्य जम्बूस्वामो से कहते है -- 

सुय में श्राउस ! तेण भगवया एयमक्खास | इह सलु 
सम्मत्तप रक्‍कर्मे नामज्केयण समणण भगवया महायीरेण कास- 
घेंण पर्वेदप । जे सम्म सदृहित्ता, पत्तइता, रोयदइत्ता, फासित्ता, 
पालइत्ता, तोरित्ता, सोहइत्ता, झाराहित्ता, झरणाए श्रणुपाल- 
इचा बहये जीवा सिज्भत्ति, बुज्कति, मुच्चति, परिनिब्वायति, 
सब्यदुषलाणमत करेंति । 


अध्ययन का आ्ररम्भ-५१ 


श्री सुधर्मास्वामी ने इस सूत्र में, जी कुछ कहने योग्य 
था, सभी कुछ कह दिया है। परन्तु इस कथन पर सूक्ष्म 
दृष्टि से विचार किये बिना यह सब की समझ में नहींआ 
के । अतएवं इस विषय में यहाँ कुछ विचार किया जाता 

। 

इस सूत्र में सुधर्मास्थामी ने जम्वूस्वामी से कहा है- 
हे आयुष्मन्‌ ! मैंने भगवान्‌ महावीर से इस प्रकार सुना है।' 

सुधर्मास्वामी जिन तो नही किन्तु जिन सरीसे थे । 
वह चार ज्ञान और चौदह पूर्व को घारण करने वाले तथा 
असदिग्ध वचन बोलने वाले थे। स्वय इतने महान्‌ ज्ञानवान्‌ 
होते हुए भी वह कहते है कि मैने भगवान्‌ से ऐसा सुना है। 
सुधर्मास्थामी महान्‌ विनयवान्‌ और ज्ञानवान थे । उनके 
विषय में जीभ कहने के लिए समर्थ नही है । फिर भी जब 
प्रसग आ ही गया है तो कुछ शब्द कहता हूं । 


प्रथम तो सुधर्मास्वामी ने जम्बुस्वामी को आयुप्मन्‌! 
कह कर सम्बोधन किया | जम्बूस्वामी मे घेर्य, गराभीये, त्याग, 
मेवाभाव आदि अनेक गुण थे, फिर भी सुधर्मास्वामी ने उन्हे 
गुणसपन्‍न विशेषण से सम्बोधन न करके श्रायुप्मन्‌' शब्द से 
सम्बोधित किया, सो इसका क्या कारण है ? यह बात यहाँ 
विचारणीय है | है 

ससार में आयुष्य की विशेष महत्व नही दिया जाता । 
आयुप्य मे क्या पडा है ? उसे तो कीडे-मकोडे भी भोगते 
है | इस प्रकार कहकर लोग उसकी उपेक्षा करते हैं । किस्मतु 
वास्तव से आयु ऐसी उपेक्षा करने योग्य वस्तु नहीं है | 
बरिक आयु के बरावर महत्वपुण कोई दूसरी वस्तु नही है। 


५४-सम्यकत्वपराक्म (१) 


नही कहला सकता । भगवान्‌ तो वही हो सकता,है जो 


समग्र ऐश्वर्य का स्वामी हो । भगवान्‌ मानो अविकल ऐश्वर्य 
के ही पिड हैं । 
! सप्र प्रकार का सासारिक ऐश्वर्य प्राप्त होने पर भी 
अगर वह ऐहवर्य विषयभोग में लगा हो तो वह भगवान्‌ 
होना तो दर रहा, भगवान्‌ होने का पूर्ण प्रयत्न भी महीं 
कर सकता । भगवान्‌ वही हो सकता है, जिसमे समग्र ऐैशवय 
के साथ ही साथ सम्पूर्ण धर्म भी हो । ऐदवर्य और धम को 
पसमग्रता के साथ सम्पूर्ण यश्ञ भी होना चाहिए । 

कहा जा सकता है कि भगवान्‌ को यज्ञ से क्या मत- 
ला है ? इसका उत्तर यह है कि सभी लोग यश की कामना 
फ़िरते है । लोग अपनी प्रशसा सुनकर प्रसन होते हैं और 
निम्दा सुनकर नाराज होते हैं । इससे बात स्पष्ट हो जाती 
है कि आत्मा स्वभावत्त यश ही चाहती है । काम भत्ते ही 
कोई अपयण का करे मगर कामना उसमें भी यश की ही 
होती है । ' | 


भगवान्‌ पूर्णस्प से निष्काम होते हैं। उनमे लेशमान 
भी यश्यञ कामना सम्मव नही है | फिर भी उनके लोकीचर 
महान्‌ कार्यों से यश् आप ही आप फैल जाता है । उनकी 
कोई भी प्रवृत्ति अपयशकारक नहीं होती । भगवान्‌ भठा- 
रह दोषों से रहित होने के वारण पूर्ण रूप से यशस्प्रों हैं । 


२ भगवान्‌ में चौथी बात होनो चाहिए । समग्र श्री । 
भगवान्‌ में आठ पग्रातिहाय रूप लथ््मी होती है! अलौफिक 
लक्ष्मी के आगे ससार की लक्ष्मी चुच्छ, अति तु उ है । श्राह 
प्रातिद्याय कौन-कौन से हैं. ? इस सम्बन्ध में कहा है 


थी! 


अध्ययन का आरम्भ-५५ 


श्रशोकवृक्ष सुरपुष्पवृष्टि , विव्यध्वनिस्चामरसासनझ्च । 
भामण्डल दुन्दुभिरातपन, सत्प्रातिहार्याणि जिनेद्वराणाम्‌ ॥ 

भगवान्‌ के आठ प्रातिहायों में पहला अशोकवक्ष है ॥ 
अजीकवृक्ष भगवान्‌ के ऊपर छाया किये रहता है । भगवान्‌ 
जब चलते है तो आकाश मे रह कर अशोकवृक्ष उन पर 
छाया करता हे । भगवान्‌ जब किसी स्थान पर स्थित हो 
जाते हू तो उनके पीछे जमीन पर स्थित रहकर छाया करता 
है । 

दूसरा प्रातिहाय यह है कि देव भगवान्‌ के पास अचित्त 
पुष्पी की वर्षा परत है । 


तीसरा प्रातिहायं भगवान्‌ की दिव्य वाणी है । 


चौथ प्रातिहायें चामरों का ढुरना है। भगवान्‌ के 
ऊपर आप ही आप चामर ढुरते रहते हैं। भगवान्‌ के चलने पर 
झ्राकाश में स्थित होकर चामर दुरते है। भगवान्‌ जब कही 
स्थित होते है तब जमीन पर स्थित होकर चामर दुरते है । 

पाँचवा प्रातिहाय- भगवान्‌ जब चलते हैं तव उनके 
साथ आकाश में सिंहासन भी चलता है और जहाँ भगवान्‌ 
विराजते है, वहाँ सिहासन भी स्थित हो जाता है और उस 
सिहासन पर भगवान्‌ विराजते हैं, ऐसा जान पडता है । 

छठा प्रातिहाय - भगवान्‌ के मुख-कमल के आस-पास 
प्रभामडल रहता है, जिससे भगवान्‌ का तेज अत्यन्त वढ जाता 
है और भगवान्‌ का दथन होते ही दशनकर्त्ता प्रभावित हो 
जाता है। आजकल के वैज्ञानिको का भी कथन है कि विशिष्द 
पुरुषी के मुख के आसपास प्रभामडल रहता है। प्रमामडल 
उस विशिष्ट पुरुष की विशिष्टता के अनुसार ही प्रभावषण 


५६-सम्यवत्वपराक्षण (१) 


और तेजोमय होता है ! प्रभामडल के कारण उस ब्रिशिष्ट 
पुरुष के मुखे पर ऐसा तेज चमकने लगता है, जिससे उसके 
सामने बोलते भी लोग सहम' जाते हैं। विशिष्ट पुरुषों के 
मुखमंडल के आसपास प्रभामडल होने की शोध आधुनिक 
शोध नही है | प्राचीन चित्रों को देखने से ज्ञात होता है 
कि उस समय चित्रकतारों को इसका भलीभाँति ज्ञान था । 
प्राचीनकाल के राजा-रानी के चित्रों में भी उनके मुख के 
आसपास प्रभामडल चित्रित किया हुआ देखा जाता है भर्थात्‌ 
मुखमडल के, आसपास एक तेजपूण गोलाबार प्रदर्शित किया 
गया है । इससे स्पष्ट है कि प्राचीन चित्रकारों को प्रभा- 
भडल का स्याल था । जब सावारण राजा-रानी के मुन्न- 
सडल के साथ भो प्रभामइल चित्रो में दिय्ाई दैत्ा है ता 
भगवान्‌ वे मुखमइल के साथ प्रभासडल का होना कौनसी 
भावइचयजनक वात है, ? भगवान्‌ के मुसमडल के आसपास 
जो प्रभामडल होता है वह इतना तैजपूण होता है कि अनेफ 
एणी भगवान्‌ का दर्शन करते ही निष्पाप-पाप वी भाववा 
से रहित बन जाते है । 
सातवाँ प्रातिहाय-जहाँ भगवान्‌ विचरण करते हैं वहाँ 
देवता आकाश में दुन्दुभिनाद करते रहते है दुन्दुभिनाद 
भगवान्‌ के आगमन का सूचना देता है । इतक सिवाय 
अगवान्‌ की वाणी मो मानों पाव को नप्ठ करने के लिए 
दुन्दुभिनाद ही है । 
लोग ऊप्रिम ध्यत्ति के भुलाते में पटकर अम्ृश्रिम ध्यति 
को भूल रहे हू । वायल जब कूकती है तो इस बात वो 
परवाह नहीं करती कि कोन उसकी प्रणसा करता है और 
कोन उसकी निनन्‍्द्रा करता है ! वह तो कूकती ही रहती 


अ्रध्ययन का झ्रारम्भ-५७ 


है । आजकल लोग फोनोग्राम बजाते है, मगर उसके स्वर 
में क्या कोयल सरीखो स्वाभाविकता है ? गायक या गायिका, 
जो भी गाते हैं, या तो पैसे के लोभ से गाते हैं या सभा 
के प्रभाव से प्रभावित होकर । भयर कोयल न किसी से 
प्रभावित होती है, न उसे पेसे ही का लोभ छू गया है । 
इसलिए कोयल की कूक को कोई साधारण मनुष्य अपना 
नही सकता, महापुरुष ही उसकी कूफ़ को अपना सकते हैं । 
जो लोग लोभ से प्रेरित होकर गाते हैं, उनका गान कीयल 
की मनोहर तान का मुकाबला कंसे कर सकता है ? कोई 
कह सकता है कि गायिका के गान से हमारा मनोरजन होता 
है, मगर ऐसा कहने वाला गायिका के समान विपय का 
भिखारी ही है । ऐसी स्थिति में अगर उस गान से उसका 
मनोरजन होता है तो यह स्वाभाविक है। वास्तव में निर- 
पैक्ष स्वतन्त्रता मे जो बात होती है वह परतच्ता में नहीं 
हो सकती । कोयल के कूजन में स्वाघीनता है-स्वाभाविक 
मस्ती है, अतएवं उसके कूजन की बरावरी महापुरुष की 
वाणी ही कर सकती है । 


जब कोयल की स्वाधीन वाणी सुनकर ही लोग प्रभा- 
वित हो जाते है, तो जिन्होंने केवलज्ञान प्राप्त कर लिया 
है उन भगवान्‌ को वाणी से अगर इन्द्र भी प्रभावित हो 
जाता है तो इसमे आइचय ही क्या है ? भगवान्‌ की वाणी 
दुल्दुभिनाद के समान है । फिर भी भगवान्‌ की यह इच्छा 
नही होती कि मेरी वाणी कोई सुने ही । उनकी वाणी सुन- 
पक बोध प्राप्त करे या न करे, वह तो उपदेश देते ही 
रहते हैं । 


आाठया प्रातिहायें-छत है । भगवान्‌ जब विचरण 


४८*सम्यक्त्वपराक्रम (१) 


करते हैं तो छत आकाश में चलता रहता है । परन्तु जब 
भगवान्‌ स्थित होते है तो छत्र भगवान्‌ के ऊपर छाया किये 
रहता है | ग 

कहा जा सकता है कि भगवान्‌ को इन सब चीजा 
से क्या प्रयोजन है ? इसका उत्तर यह है कि इन चीजों 
के लिए अगर भगवान्‌ की इच्छा होती तो भगवाने के भग 
वानूपन में दुपण आता । भर्गवान्‌ स्वयं इसकी इच्छा नहीं 
करते । यह सब' चीजें तो उनको पूरवक्ृत बीस बोलो वी 


#प्ररिहतसिद्धपवयण-मग्ुर्थेरबहुस्सुए  तबस्सीसु । 
वच्छलया य॒तेसि श्रभिक्वणणाणोव्नोगे ये । ' 
देसगविणयश्रावस्सए य सीलब्बए य निरप्रहयारे । 
खणलव-तवच्चियाएं वेयावत्च समाहीय ॥ 
अपुष्वणाणयहणे चुयभत्ती पवयणेप्पसावणया । 
एएहिं कारणहि तित्ययरत्त लहद् जीवो ॥ 


भावाथ-- (१) अरिहत (२) सिद्ध (३) अवचन 
(शास्त्र) (४) ग्रुरु (५) स्थविर (६) बहुसूत्री (पंडित) 
(७) तपस्वी-इन' साती का ग्रुणानुवाद करने से (५) शान 
में सतत उपयोग ख़गानें से (€) सम्यकक्‍त्व का निर्दोप पालन 
करने से (१०) शुरु आदि पुज्य पुरुयों का विनय करने, 
देवसी, रायसी, पराक्षिक, नौमासी तथा सवत्यरी, यह पाँची 
प्रतिक्रमण निरन्तर करने से (१२) शील-अह्मयाचय आदि, 
ब्रतो पत्यास्थानों वा निरतियार पालन परने से [/१३) 
वैराग्यवृत्ति घारण करने से (१४) बाह्य और आम्यस्तर 
तप करने से (१५) सुपात्र दान से (१६) ग्रुरु, रोगी, तप- 
स्वी, बुद्ध तथा नवदीक्षित मुनि की सेवा करने से (१७) 





अ्रष्ययन का झओरम्भ-५६ 


आराधना के फलस्वरूप तीर्थकर पद की प्राप्ति के साथ- 
साथ स्वत प्राप्त हुई चीजें है, जो भगवान्‌ के साथ रहती 
है और उन्हें अनुकूलता प्रदान करती हैं । ऐसी स्थिति में 
इन चीजो के कारण भगवान्‌ को दोप नहीं लगाया जो 
सकता । मान लीजिये, एक मनुष्य कही जाने के लिए धर 
से निकला । जब वह घर से निकला तो सख्त गर्मी थी । 
धूप भी बहुत थी । वह थोडी दूर गया कि अचानक बादल 
चढ़ आया और धूप के बदले छाया हो गई तथा ठड़ी हवा 
बहने लगी । इस स्थिति में उस मनुष्य के लिए क्‍या कहा 
जायेगा ? यही कि यह मनुप्य वास्तव मे पृण्यशालों है । 
यह स्वय नहीं जानता था कि घूप के बदले छाया हो जायेगी ) 
लेकिन प्रकृति थी कृपा से वह घृप से बच गया । इसी 
प्रकार यद्यपि भगवान्‌ नही चाहते कि मुझे छत्न-चामर आदि 
चीजें प्राप्त हो फिर भी पुृवभव में की हुई बोस बोलो 
की आराधना से उन्हे अष्ट महाप्रातिहाय प्राप्त हो जाते हैं । 

कहने का आशय यह है कि जो समग्र “श्री” अर्थात्‌ 
लक्ष्मी का स्वामी हो वही भगवान्‌ है । भगवान्‌ महावीर 
समग्र री” के स्वामी थे । 


समाधिभाव-क्षमाभाव धारण करने से (१८) अपूव ज्ञाना- 
भ्यास करने से (१६) बहुमान पूवक जिनेन्द्र भगवान्‌ के 
वचनो पर श्रद्धा रखने से और (२०) जिनशासन की प्रभा- 
बना करने से । 

इन बीस सत्कर्मों मे से किसी एक अथवा समगम्न सत्कर्मों 
का विशिष्ट रूप से सेवत करने वाला पुस्प तीर्थद्धर गो 
का फन प्राप्त करता है । वह बीच में देवलोक या नरक 
का एक भव करके तोमरे भव मे तोथड्जूर होता है । 


प्रप-सम्पक्त्वपराक्म (१) 


करते हैं तो छत्र आकाश मे चलता रहता है। पंर्तु जब 
भगवान्‌ स्थित होते है तो छत भगवान्‌ के ऊपर छाया किये 
रहता है | 

कहा जा सकता है कि भगवान्‌ को इन सब चीतों 
से क्या प्रयोजन है ? इसका उत्तर यह है कि इन 'घीजों 
के लिए अग्र भग्रवान्‌ की इच्छा होती तो भगवान के भग 
वानपन में दूषण आता । भगवान्‌ स्वय इसकी इच्छा नहीं 
करते । यह सब चीजें तो उनकी पूर्वकृतत बीस बोलो वी 





#अरिहतसिद्धपवयण-मुरुयेरबहुस्थुए तबस्सीसु ।. 
घच्छलया य तेधि श्रभिवश्षणणाणोवश्लोगे य । ” 
दसणविणयश्रावस्सए य सोलव्वए थे निरश्रदयारे । 
खणलब-तवच्चियाए वेयावच्च समाहीमर ॥ 
अ्रपुष्वणाणयहणे सुयभत्तोी पवयणेप्पभावणया | 
एएहि कारणेहि तित्ययरत लहुइ जोबो॥ 


भावाय- (१) भरिहत (२) सिद्ध (३) अ्रव्धन 
(आस्थ्र) (४) भ्रुरु (५) स्थप्रिर (६) बहुसूत्री (पंडित) 
(७) तपस्वी-इन सातो का ग्रुणानुवाद करने स (५) भाव 
में रुतत उपयोग लगाने से (६) सम्यक्‍त्व का निर्दोष पारस 
करने से (१०) य्रुरु आदि पूज्य पुरुषों का विनय करन, 
देवसी, रायसी, पाक्षिक, चौमासी तथा सबत्मरी, यह पाँचों 
प्रतिक्रमण निरन्तर करने से (१२) शीज़-अ्रहाचय आदि, 
ब्रतो-प्रत्यास्यानों का मिरतियार पालन करने से (१३) 
बेराग्यवृत्ति धारण करने से (१४) बाह्य और आम्यन्तर 
तप बरने से (१५) सुपात् दान से (१६) गुर, रोगी, तप- 
स्‍्वी, वृद्ध तथा नवदीक्षित मुधि की सेवा करने से (१७) 


अ्रध्पपन का आरम्भ-५६ 


आराधना के फलस्वरूप तीर्थकर पद की प्राप्ति के साथ- 
साथ स्वत प्राप्त हुई चीजें है, जो भगवान्‌ के साथ रहती 
है और उन्हे अनुकूलता प्रदान करती है । ऐसी स्थिति में 
इन चीजों के कारण भगवान्‌ को दोप नही लगाया जा 
सकता । भान लीजिये एक मनुष्य कही जाने के लिए घर 
से तिकला । जब वह घर से निकला तो सख्त गर्मी थी । 
धूप भी बहुत थी । वह थोडी दूर गया कि अचानक बादल 
चट भाया और धूप के बदले छाया हो गई तथा ठड़ी हवा 
बहने लगी । इस स्थिति में उस मनुष्य के लिए क्‍या कहा 
जायेगा ? यही क्रि यह मनुष्य वास्तव में पुण्यशालों है । 
वह स्वय नही जानता था कि घूप के बदले छाया ही जायेगी । 
लेकिन प्रकृति वी कृपा से वह धूप से बचे गया। इसी 
प्रकार यद्यपि भगवान्‌ नहीं चाहते कि मुझ छत्न-चामर आदि 
चीजें प्राप्त ही फिर भी पूवभव में की हुई बीस बोलो 
को आराधना से उन्हे अष्ट महाप्रातिहाय प्राप्त हो जाते हैं। 

कहने का आशय यह है कि जो समग्र 'श्री/ अर्थात्‌ 
लक्ष्मी का स्वामी हो वही भगवान्‌ है। भगवान्‌ महावीर 
समग्र री! के स्वामी थे । 


' समाधिभाव-क्षमाभाव घारण करने से (१८) अपूव ज्ञाना- 
भ्यास करने से (१६) वहुमान परववेक जिनेन्द्र भगवान्‌ के 
वचनो पर श्रद्धा रखने से और (२०) जिनशासन की प्रभा- 
बना करने से । 

इन बीस सत्कर्मों मे से किसी एक श्रथवा समग्र सत्कर्मो 
का विशिष्ट रूप से सेवन करने वाला पुरुष तीथंड्ूर गोज 
का फल भ्राप्त करता है | वह बीच में देवलोक या नरक 
का एक भव करके तीसरे भव मे दीर्थद्धूर होता है । 


६०-सम्पक्त्वपराज्स (१) 


पाँचवी वात यह है कि जिसमे सम्पूर्ण वराग्य हो वह 
भगवान्‌ है । समग्र लक्ष्मी के साथ सम्पूण वैरास्य का होता 
आवश्यक है--देसी या अनदेसी किसी भी वस्तु पर ममत्व 
न हो । कुछ वस्तुएं ऐसी होती हैं कि देसते ही उन्हें प्राप्त 
करने का लालच हो आता है और कुछ ऐसो भी हैं जिनके 
विपय में सुनने सात्र से लोभ जागृत होता है | जंसे स्वग 
देसा नही है, उसके विपय में सिफ सुना है। उसका लालच 
होना अनदेखी किन्तु सिर्फ सुनी हुई चीज का लालच होता 
है । भगवान्‌ तो वही है, जिसे समस्त वस्तुओं का साक्षात्‌ 
ज्ञान तो हो मगर विसी प्रकार का लोभन्‍लालच ने हो । 


छठो बात यह टै जिंसने मोक्ष प्राप्त कर लिया हो, 
वह भगवाम्‌ है । यहाँ प्रश्न हो सकता है कि मील त्तो शरीर 
का त्याग करके सिद्धिस्थान प्राप्त कर लेने पर होता है । 
शरीर में रहते मोक्ष कंसे हो सकता है? इसका उत्तर बह 
है कि सिद्धिस्थान तो ठहरने का एक स्थान ही है, यह 
स्वय मोक्ष नही है । वास्तव में मोक्ष तो यही हा जाता है । 
निश्चयनय, से यही मोक्ष है । वहाँ तो मीक्ष होते के पर 
चातू रहना मांत्र होता है। मुक्त होने के पश्चात्‌ ही वह 
स्थान प्राप्त होता है, पहले नहीं | अतंएव मोक्ष यही है । 
यह समझने के लिए एक उदाहरण लीजिए - 

कल्पना कीजिए, एक तथे पर मिट्टी का लेप लगाया 
गया है । त वे का स्वभाव पानी पर तैरनें का है मर तू में 
पर सात आठ वार लेप लगाने से वह भारो हो गया 
पानी में छोडने पर तेरने के बदले वह डूब गया । पानी में 
पडा रहने से ऊपर की मिट्टी गल गई और हट गई । मिट्टी 
हटने से तू बा फिर हल्का हो गया और अपने स्वभाव में 


अध्ययन का आरम्भ-६ १ 


अनुसार ऊपर आ गया । इस प्रकार तू वा यद्यपि ऊपर आ 
गया है किन्तु मिट्टी के वन्धन से मुक्त तो वह पानी के नीचे 
ही ही गया था । अगर पानी के नीचे हो वह बन्धनमुक्त न 
हुआ होता तो उपर आ ही नही सकता था | इस एक- 
देशीय उदाहरण के अनुप्तार आत्मा भी कर्म के लेप से बद्ध 
है । जब आत्मा का यह कमलेप हट जाता है-आत्तमा पूर्ण- 
रूप से निष्कर्म कर्ममुक्त हो जाता है तभी वह सिद्धिस्थान 
प्राप्त करता है | आत्मा यहाँ मुक्त न हुआ होता तो सिद्धि- 
स्थान में जा ही नही सकता था | 


जीव के लिए यह शरीर आदि बन्धन रूप हैं! अनन्त 
केवलज्ञान का प्रकट होना वन्धन से मुक्त होना ही है । 
फिर भले ही शरीर में वास हो तो भी आत्मा मुक्त है । 
सिद्धान्त इस कथन का समथ्थन करता है । शास्त्र में कहा 
है-एवं सिद्धा वदन्ति परमाणू ” श्र्थात्‌ सिद्ध भगवान्‌ पर- 
माणु के विपय में ऐसा कहते हैं । यहाँ यह विचारणीय है 
कि सिद्धगति में गये हुए सिद्ध भगवान्‌ तो बोलते नहीं हैं, 
फिर भी यहाँ कहा गया है कि सिद्ध कहते हे । इससे यह 
बात स्पष्ट हो जाती है कि यहाँ तेरहवे गुणस्थानवर्त्ती अरि- 
हनत भगवान्‌ को ही सिद्ध कहां है। इस प्रकार इस ससार 
में ही भोक्ष है और केवलज्ञान प्रकट हो जाने पर आत्मा 
शरीर में रहता हुआ भी सिद्ध हो है । 

साराश यह है कि जिनमे पूर्वोक्त छह बातें पाई जाती 
है वह भगवान्‌ है । झापने यह सुन लिया कि भगवान्‌ कैसे 
होते है । मगर विचार करो कि यह सुनकर आप क्या लाभ 
उठाना चाहते हैं ” भगवान्‌ के यह गुण सुनकर आपको 
निएचय करना चाहिए श्लौर समझना चाहिए कि अगर आत्मा, 


६४-सम्पक्त्वपराक्रम (१) 


जाये तो उसे बुरा भी लगता है | इससे सिद्ध है कि सभी 
लोग 'सम्यरदृष्टि रहना चाहते हैं और वास्तव मे यह चाहना 
उचित भी हैँ । मगर पहले यह समझा लेना चाहिए कि 
सम्यक्त्व का अर्थ क्या हूँ ? 'सम्यक्‌” का एक अथ प्रगसा 
हूप हैं और दूसरा भर्थ अविपरीतता होता हैँ । यधपि सच्चा 
सम्यक्त्व अविपरीतता में ही है पर शास्तकार यज्स्पी काय 
भी समकित में ही गरिनते है । 


विपरीत का अथ उलटा और अविपरीत का भर्थ सीधा 
जैसे का तैसा, होता हैँ । जो वस्तु जैसी है उसे उसी रुप 
मे देसना अविपरीतता हूँ और उल्टे रूप में देसना विपरी 
तता है । उदाहरणार्थ-किसी ने सीप देखो । वास्तव में 
वह सीप है, फिर भी अगर कोई उसे चाँदी समभत्ता है तों 
उसका ज्ञान विपरीत है । काठियावाड में विचरते समय मैंने 
भूगमरीबिका देखी । वह ऐसी दिखाई देती थी मानों जे 
से भरा हुआ समुद्र हो | उसमे वृक्ष वर्ग रह की परछाई भीं 
दिसाई देती है । ऐसा होने पर भी मृगमरीचिवा को जल 
समझे लेना विपरीतता है । हु 

जँसे यह विपरीतता वाह्म-पदार्थों के विपय में है, उसी 
प्रकार आध्यात्मिक विषय में भी विपरोतता होती है। शास्त्रोक्त 
वचन समझ कर जो सम्यर्दृध्टि होगा वह विचार करेगा कि 
अगर मैंने वस्तु का जैसे का तेसा स्वरूप ने समझा तो फिर 
मैं सम्यग्दृष्टि ही कैसा ? 

सीप जब बुछ दूरों पर होती है तो उसकी चमच* 
साहट देतकर चाँदी समझ ली जाती है। अगर उसके पास 
जावर देखो तो बोई सीप को चांदी मान सकता है ? नहीं । 
इसी प्रकार ससार के पदार्थ जब तक मोह की दृष्टि से देखे 


अध्ययन का आ्रारम्भ-६५ 


जाते हैं, तव तक वह जिस रूप में माने जाते हैं उसी रूप 
में दिखाई देते है, किन्तु अगर पदार्थों के मूल स्वरूप की 
परीक्षा की जाय तो वह ऐसे नही प्रतीत होगे, बल्कि एक 
जुदे रुप में दिखाई देंगे । जब पदार्थों को वास्तविकता समझ 
में आ जायेगी तब उनके सम्बन्ध में उत्पन्न होने वाली 
विपरीतता मिट जायगी । जब पदार्थों की वास्तविकता का 
भान होता है और विपरीत्तता मिट जाती है तभी सम्यर- 
दृष्टिपन प्रकट होता है । सीप दूर से चाँदी मालूम होती 
थी, किन्तु पास जाने से वह सीप मालूम होने लगी। सीप 
से सीपपन तो पहले भी मौजूद था परन्तु दूरी के कारण ही 
सीप में विपरीतता प्रतीत होती थी और वह चाँदी मालूम 
हो रही थी । पास जाकर देखने से विपरीतता दूर हो गई 
ओर उसकी वास्तविकता जान पडने लगो। इस तरह बस्तु 
के पास जाने से और भलीभाति परीक्षण करने से वस्तु के 
विपय मे ज्ञान की विपरीतता दूर होती है तथा वास्तविकता 
मालूम होती है और तभी जीव सम्यग्दृष्टि बनता है । 


सीप की भाँति अन्य पदार्थों के विषय में भी विप- 
रीतता मालूम होने लगती है | पदार्थों के विषय में विपरी- 
त्तता किस प्रकार हो रही है, इस विपय मे शास्त्र मे कहा 
है--'जीवे अजीवसस्ना, अजीवे जीवसन्‍्ना' “अर्थात्‌ जीव को 
अ्रजीव और अजीव को जीव समभना, इत्यादि दस प्रकार 
के मिथ्यात्व है । कहा जा सकता है कि कौन ऐसा मनुष्य 
होगा जो जीव को अजीव मानता हो ? इस प्रइन का उत्तर 
यह है कि जोव को अजीव मानने वाले बहुत से लोग है। 
कुछ का कहना है कि जो कुछ है, यह शरीर ही है। शरीर 
से भिन्‍न आत्मा नहीं है । यह शरीर पाँच भूतो से बना 
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प्रकार अजीव में भी जीव का आरोव किया जाता हैं। 
उदाहरणार्थ कुछ लोगा का कहना है कि आत्मा एक ही 
है और जैसे पानी से मरे हजारों घडो में एक ही चन्द्रमा 
दिखाई देता है, उसी प्रकार यह एक ही आत्मा सत्र मं 
व्याप्त है । मगर यह कयन अमपृण है। यहाँ उदाहरण मे 
बतलाया गया है कि एवं ही चन्द्रमा हजारो घडो में दिसाई 
देता है, यह तो ठीक है, किस्तु चन्द्रमा पुणिमा का होगा 
तो सभी घडो में पुणिमा का ही चन्द्र दिलाई देगा और अग्टमी 
का होगा तो अष्टमी का ही सब में दिखाई देगा । भ्रगर 
एक ही आत्मा चन्द्रमा की तरह भव चरीरो मे व्याप्त होती 
तो जो विविधता दिसाई देती है, वह दिखाई ,न' देती । 
कोई बुद्धिमान दियाई देता है, कोई बुद्धिहोन | कोई दुखी 
है, बोई सुखी है, भ्रगर एफ ही आत्मा सवश्र व्याप्त होतो 
तो यहू विविधना क्यों दिखाई देती ? 

इस प्रकार वस्तु की ठीक तरह परीक्षा करने से विप 
सोनता- भ्राति मिट जाती है और विपरीतता मिटते ही 
सम्मकक्‍त्व प्राप्त हो जाता है । 

यह इस अध्ययन के वास वे एक भाग का विवेधा 
हुआ ! अब यह विचार करना हैं कि यह सुनकर परना वया 
चाहिए ? इस प्रइन का उत्तर यही है कि सम्यकत्य के लिए 
पराक्रम करना चाहिए । 

साधारणतया सभी लांग ऐसा मानते हैं कि निदयम मे 
सभी था आत्मा समान है परन्तु व्यवहार वरते समय मानों 
यह बात भुला ही दी जातो है। “मित्ती में सब्बभुएसु' अर्पाह 
समस्न प्राणियों पर मेरा मैत्रीमाव हैं, इस प्रकार वा पाठ 
तो बांला जाता है, मगर जब बोई गरीब, दुसी या भिखारी 
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हार पर आता है तब इस सिद्धान्त का पालन कितना होता 
हैं, यह देखना चाहिए । तुम्हे सम्यकत्व प्राप्त हुआ होगा 
तो तुम उस भिखारी या दुखी मनुप्य को भी अपना मित्र 
मानोगे और उसे सुखी बनाने का प्रयत्न करोगे । इसके 
विपरीत अगर तुम अपने सगे-सम्बन्धी की रक्षा के लिए दौडे 
जाओ परन्तु अपरिचित गरीब की रक्षा के लिए प्रयत्न न 
करो तो कहा जायेगा कि अभी तुम्हारे अन्त करण में सच्चा 
करुणाभाव उत्पन्न नही हुआ है । तुम्हारे हृदय में सम्यक्त्व 
होगा तो सब की रक्षा करने का दयाभाव भी अवश्य होगा । 
यह सम्भव नही कि सम्यक्त्व हो किन्तु दयाभाव न हो । 
अगर कोई कहे कि सोना तो है मगर पीला नही है तो उससे 
यही कहा जायेगा कि जो ऐसा है वह सच्चा सोना ही नही 
है । इसी प्रकार जिसमे चिकनापन नही है वह धी ही नही 
है । बह और कोई चीज होगी । इसी प्रकार हृदय में दया- 
भाव न हो तो यही कहा जाय्रेगा कि अभी सम्यवत्व प्राप्त 
नही हुआ है । जिसमे सम्यक्त्व होगा उसमे दयाभाव अवश्य 
होगा । सस्यकत्व के साथ दयाभाव का अविनाभावी सवध 
है । इसी कारण सन्त पुरुष ऐसा उपदेश देते है कि-- 
करिये भवि प्राणी घर्मं सुखो को खान है, 
दया घर्म का मूल कहा है उसका भेद सुनावे, 
श्रनुकपा जिस दिल मे प्रयटे माया ममता जावे रे। करिये० । 
क्या हिन्दू, क्या मुसलमान, सभी लोग दया को श्रेष्ठ 
भानते हैं । सभी लोग दयाघर्म-दयाधर्म चिल्लाते हैं । दया 
के विषय मे किसी का मतभेद नही है। नीतिग्रन्थो में कहा 


परस्परविवदमानाना पर्मग्रयानामहिसा परमो धर्म 
इत्यत्रैकवाकयता/ 
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अर्थात्‌-धर्म ग्रन्थों में अनेक बातो में मतभेद है किस्तु 
अहिसा श्रेठ घमर है” इस विपय में किसी का मतभेद नहीं 
है । अहिसा को धर्म मानने से कोई इन्कार नही कर सकता। 
अगर कोई व्यक्ति इन्कार करता हैँ तो उसके मान्य घर्म- 
गन्यों से अहिसा की थ्रेष्ठता सिद्ध की जा सकती है । 


इस प्रकार सभी दया में विश्वास रखते हैं और अहिंसा 
को घम मानते हैं । विन्तु जिस भारतव५ में दया वा इतना 
प्रचार है उसमे काई दु सी नही हैं ? आज दुखी मनुष्यों 
की सम्परा भारत में अधिक हैं या अमेरिका में ? यद्यपि 
अमेरिका आदि पाइचात्य देशों भे सहारक नोति का श्रसार 
हो रहा है किन्तु अपने और अपने भाइयों के अधिकारों की 
रक्षा के लिये ही इस नीति का आाधय लिया जा रहा है। 
अपने अधिवारों वी रक्षा का प्रसय आने पर वहाँ के त्ोग 
चुपचाप नहीं बैठे रहते, वरन्‌ लड मरते हैं और उस समय 
ये यह नही देखते कि हम किस प्रकार हिंसा पर उतारूहो 
गये हैँ ) इतना होते पर भी वे लोग अपने देश के दुखियों 
वी रक्षा करते ही हू । तुम लोग दयाघर्म दयाघम! कद्दने 
फिरते हो, फिर भी भाई-भाई फे बीच कितना दवेप भद्या 
हभा है, यह तो देखो ! अगर तुम सच्चे दयापर्मी हो ती 
तुम्हारा व्यवहार ऐसा नहीं होगा कि जिससे किसो का जरा 
ओ दिल दुल्ली हो । 

सच्चा दयाधर्मी कंसे वस्त्रघारण करेगा ? वह चर्वी 
वाले वस्य पहनेग्रा अथवा बिना चर्बी वे ? कदाचित्‌ बिना 
चर्वी के वस्त्र महगे हो तो भी क्या पैसों के लिये दयाधम 
या त्याग बर देता चाहिये ? अम्प्रई के विषय में सुना गया 
है वि बहाँ तबेला की गायो का मास चार थाने सेर बिवता 
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है और शाक तरकारी आठ आने सेर । तो क्या कोई भी 
दयाधर्मी महँगाई के कारण शाक-तरकारी खाना छोडकर 
उसके बदले सस्ता मास खाना पसन्द करेगा ? मास का 
नाम कान में पडते ही दबाघम याद आ जाता है, इसका 
कारण पैत्रिक सस्कार हैं । परन्तु वस्त्रो के विषय में नही 
सोचते कि हम क्‍या कर रहे हैं ? सुना है चिकागो (अमे- 
रिका ) में जो कत्लखाने है, उनमे का रक्त बाहर निकालने 
के लिये इतने मोटे नल लगाये गये है जैसे किसी शहर की 
वडी बडी गठरे हो ) इस प्रकार की घोर हिंसा वाली चर्बी 
लगे वस्त्र पहनना क्‍या दयाधर्मी को शोभा देता हैं? जो 
सच्चा दयाधर्मी होगा वह तो यही कहेगा कि ऐसे वस्त्र मुझसे 
पहने ही नटी जा सकते । 


दयाधम' की रक्षा के लिये ही तुमने मांसभक्षण का 
त्याग कर रखा है । मास के प्रति( तुम्हारे दिल में इतनों 
तत्र धणा है कि प्राण भले ही चले जाएँ मगर तुम मास 
का स्पर्श तक नहीं कर सकते । सास न खाने के विषय में 
जिस युवित का उपयोग किया जाता है, 'उसी युक्ति का 
अ्रन्‍्य बातो में अर्थात्‌ कौन वस्तु उपादेय है और कौन हेय 
है, ऐसा विवेक करने में उपयोग करने से ही दयाजर्म टिक 
सकता है । कदाचित्‌ कोई कहे कि दयाधर्म की रक्षा करने 
में कप्ट सहना' पडता है तो उसे उत्तर देना चाहिये कि दया- 
धर्म की रक्षा के लिये कप्ट सहन करना हीं उचिने है । गज- 
सुकुमार सुनि सयभ का पएल॑न करेने के लिये हो निकले ये 
और वह सयभ का पालने कर रहे थे, इसी कारण उनके 
सिर पर कष्ट पड़े थे । पर कण्ट पडने के कारण उन्होंने 
क्या सयम पालना छोड दिया था *? तो कक्‍्ये। तुम दयाधर्म 
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की रक्षा के लिये जरासा भी कप्ट नहीं सहत कर समते? 
यद्यपि पूर्ण दया का पालन तो चौदहवें गुणस्थान में ही समव 
है, फिर भी उससे पहले अपनी शक्ति के अनुसार तो दया 
का पालन करना ही चाहिये और दयाधर्म में कितनी प्रवलत 
शवित रही हुई है और उसके द्वारा आत्मा का किस प्रकार 
कल्याण हो सकता है, इस वात की परीक्षा करनी चाहिये। 
अहिंसा का पालन करने के कारण कमी दुख हो ही 
नहीं सकता ! आजकल नये रोग नजर आते हैं उसनक लिये 
अहिंसा उत्तरदायी नहीं है वरन्‌ हिंसा ही णवाबदार हे । 
शास्त्र कदापि नहीं कहता कि तुम मैले-कुचैले रहो और 
गदगी भरे रस्रो । वस्तुत मेलेपन और गदगी के कारण ही 
रोग फंलते हैं। यह एक क्स्मि की हिसा ही है। इसी 
प्रकार रगडें-कंगडे, रार-तकरार और बलेश-कदाग्रह भी हिंसा 
के ही फल हैं। अहिसा के कारण कभी फंगडा नही होता। 
न्यायालय में जाकर जाँच करो तो मालूम होगा कि एक भी 
मुकदमा अहिंसा के कारण नही हुआ है । भहिसा की महिसा 
बतलाते हुए कहा है-- 
गज भव सुसलो राष्ियो, कौनी फरणा सार 
श्रेणिक घर जद श्रवतरयों, श्रगज भेघकुमार ॥ रे जीवा ॥ 
जिनधर्म कीजिये सदा, धर्मना चार प्रकार । 
यान शोल तप भावना पाली निर-अश्रतिचार ॥ रे जीवा० ॥ 
इस प्रकार अहिंसा तो सदेव सुसदायिनो है । हाथी 
द्वारा निमित मडल में इतने ज्याद। जीव आ घुसे कि हापी 
यो पैर रुसने की भी जगह न बचों । ऐसे समय में हाथी 
यो क्रोध आ सकता था या नही ? तुम्हें तो इतने में ही 
क्रोध आा जाता है कि दुसरा तुम्हारे भागे क्‍यों बैठ गया ? , 
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इसका क्‍या कारण है ? क्या दयाधर्मी होने के कारण तुम्हारा 
पारा ऊँचा चढ जाता है ? हाथी के मडल में तो अनेक 
जीव आ घुसे थे और उन्हीने थोडी-सी भी जगह खाली 
नही रहने दी थी । एक खरगोश को कही जगह नही मिल 
रही थी और वह परेशान होकर कप्ट पा रहा था | इतने 
में ही हाथी ने अपना शरीर खुजलाने के लिये पैर ऊपरो 
उठाया । पैर ऊपर होते ही खाली हुई जगह में खरगोश 
बैठ गया | हाथी चाहता तो खरगोश के ऊपर पर रख सकता 
था और उसे मसल सकता था, पर खरगोश पर दयाभाव 
लाकर उसने पेर नीचा नही किया । हाथी भलीभाति सम- 
भता था कि वास्तव में सच्चा घर वही है जहाँ किसी दु खी. 
जीव को, थोडे समय के लिये ही सही, विश्वाम मिल सकता 
हो । जिस घर भें आया कोई भी अतिथि दु ख न पाये वही 
सच्चा घर है | हाथी को तो ऐसा उदार विचार आया, 
पर तुम्हे ऐसा उदार विचार आता है या नही ? नीति- 
शास्त्र मे कहा है-- 

अतिथिर्यस्य भग्नाझ्ो गृहात्‌ प्रतिनिवर्त्तति । 

स्‌ तस्मे दुष्कृत दत्वा पृण्यमादाय गच्छति ॥ 

अर्थात्‌-जिसके घर आया हुआ अतिथि निराश होकर 
लौटता है, उसे अतिथि का पाप लगता है और अतिथि पाप 
देकर उस घर का पुण्य लेकर चला जाता है । 

हाथी सोच सकता था कि यह सब पश्चु मेरे मडल 
मे-मेरे घर में क्यो आये हैं? वह खरगोश पर कु द्ध होकर 
उसे कुचल भी सकता था, मगर न जाने प्रकृति की कौनसी 
अनूठी शिक्षा से वह बीस पहर तक एक पैर ऊंचा किये. 
ही खडा रहा। हाथी जैसे स्थूल शरीर वाले प्राणी के लिये इतनें 


हे 


७४-सम्पवत्वपराकरम ,( १) 


लम्बे समय तक एक पैर ऊपर किये खडा रहना कितना: 
बष्टकर था 2 मगर उसने ऐसा करने मे कप्ट् के बदते 
भानन्द ही.माना। इसका परिणाम यह हुआ कि वह हाथी के 
भव से तिर्मच गति से विकल कर राजा श्रेणिक के घर पुत्र तप 
में पैदा हुआ और अन्त में भगवान्‌ महावीर का अस्तेवासी | 
(द्विष्य) बना । ), ६ 


! जब इस प्रकार का दयाभाव हृदय मे प्रंकेट हो ता 
समभना चाहिए कि मुभमे सम्यक्‍त्व है । तुम्हे सर्देव ध्याव 
रखना चाहिए कि हमारे मजा-मौज के सातिर कितने जीवों 
को किस प्रकार कष्ट पहुँच रहा है । इस बात का विचार 
मरके धर्म-अवर्स का विवेक करो | 'इसी में तुम सत्र का 
कल्याण है । 


] सुधर्मास्वामी' ने जम्वृस्वामी से [कहा- 'हे श्रायुप्मत्‌ 
जम्वू | यह सम्यकत्वपराक्म अध्ययन मैंने भगवान्‌ से सुना है।' 


सम्यकत्व कही या समक्ति, अथ एक ही है | सम्य- 
कत्व भुणवाचक श्वब्द है, परतु गुण और ग्रुणी के अभेद से 
प्रह पराक्रम समकिती वा परात्रम समझना चाहिए। अथवा यह 
मानना चाहिये कि इस अध्ययन मे समक्ति। का परात्रम वततलाया 
गया है। शास्त्र मे कभी ग्रुण को प्रघानता दी जाती है भौर भी 
गुणी मुख्य होता है। परन्तु गुगी कहने से गुण या और गुण कहने 
से गुणी का ग्रहण हो जाता है। ससार-व्यवहार में भी गिश्ीं 
क्य सम्बोधन करते के लिए कमी कभी गुथ का आश्रय दिवा 
जाता है और कभी-फमी गरुणी का नाम लिया जाता है। 
दतना ही नहीं बरन्‌ जब विसी की अधिक प्रशसा करनी 
होती है तब युणी वे नाम वा लोप करके ग्रुण को ही अपा- 
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* जता दी जाती है और गुण का ही नाम लिया जांतां है। 
व्यवहार में कहा जाता हे-यह घी क्‍या हैं, आयु ही है। 
अन्न क्या है, प्राण ही है । यद्यपि घी और अन्न, आयु एक 
प्राण से भिन्‍न वस्तुएँ हैं, फिर भी यहाँ गुणी को गौ करके 
गुण को प्रधान पद दिया गया है! कदाचित्‌ इन उदाहेंरणों 

' में भूल भी हो सकती है परन्तु 'सम्यक्त्वपराकम” नाम के 
विपय में किसी प्रकार की भून नहीं है। यहाँ गुणी को 
गौण करके ग्रुण को प्रधानता दी गई है, यह स्पष्ट है । अत- 
एवं यहाँ समकित का अर्थ समकिती समझना चाहिए । क्योकि 
समकित भ्रुण है और भ्रुग कोई पराक्रम नहीं कर सकता । 
पराक्षम करना थ्रुणी का ही काम है। इस कारण समकिती 
जो पराक्रम करे वही पराक्रम यहाँ समभना चाहिए ! 

सुधर्मास्वामी ने सर्वप्रथम, समुख्चय रूप में कहा-- 
'मैंने भगवान्‌ से सुना है ।' परन्तु इस कथन में यह जिज्ञासा 
हो सकती है कि किस भगवान्‌ से सुना है ? भगवान्‌ तो 
ऋषभदेव भी थे और अन्य तीयद्ूूर भी भगवान्‌ थे। शास्त्रों 
में अनेक स्थलो पर स्थविरों को भी भगवान्‌ कहा है और 
गणधर भी भगवान्‌ कहलाते हैं । ऐसी स्थिति में भगवान्‌ 
कहने से किसे समझा जाये ? इस प्रइन का समाघान करने 
के लिए स्पष्ट किया गया है कि 'मेने भगवान्‌ महावीर से 
यह सुना है ।” भगवान्‌ महायरोर भी कंसे थे ? इस वात 
को स्पप्ट करने के लिए कहा है-'मैंने श्रमण भगवान्‌ महा- 
वीर से, इस प्रकार सुना है । 

धमण का अर्थ है-तंपस्या में परात्रम करने वालाया 
समस्त प्राणियों के प्रति 'समभाव रखने वाला | सामान्य 
रूप से साधुओं में समभाव होता है परन्तु भगवान्‌ महावीर 


+ ७६-सम्यकत्वपराक्रम -(१) 


सम्पूर्ण हप से समभाव धारण करते थे। उपसर्ग देते वात 
और जहरीला डक मारने वाले पर भी उतका भाव वैसा ही था, 
जैसा बदना करने वालो पर था । जो आपको घोर कछ 
पहुँचा रहा है, जो आपको डक मारकर काट रहा है, ४ 
पर भी समभाव रखना कितना अधिक कठिन है, इस बात वा 
विचार करोगे तो यह खयाल शभ्राये बिना नहीं रहेगा हि 
समभाव रखना कितना कठिन कम है ! क्तिनेव सा। 
अपना भस्तक उत्तार कर देना तो पसन्द करते हैं, मगर 
उनसे कहा जाये कि समभाव रखकर एक जगह बैठ जावो 
तो, उन्हें ऐसा करना कठिन जान पढता है । इसके विरई॑ 
असीम शक्ति के स्वामी होते हुए भी>भगवान्‌ ने कसी क्षमा 
घारण की ! वह अपने को कृप्ट देने वाले का अतीकार 
कर सकते थे, चाहते तो उसे दड भी दे सकते थे, मगर 
उन्होंने प्रतीकार १रने के बदले प्रतियोध देना ही अप 
कर्तव्य समझा । जो भगवान्‌ इस प्रयार समभाव की साक्षी 
मृत्ति थे, उन्हें श्रमण न कहा जाये ता फिर किसे श्रमण वही 
जायेगा ? 


जिन्होंने इस सम्यकत्वपराक्मम अध्ययन की प्रकऋूपणशा 
यी, वहू श्रमण ये, दीपतपस्वी थे, भगवान्‌ थे और महां 
वीर थे । भगवान्‌ वा महावीर! नाम जन्म का नहीं हि? 
देवो का दिया हुआ ग्रुणनिप्पन्न नाम हूं । देवों ने भगवा 
की अटवबता, महावीरता देखकर उन्हे महावीर यज्ञा दी मी । 
भगवान्‌ ने महावीर पद प्राप्त यरने से पहले वितना परी 
क्रम क्या था ? जबकि तुम वितना आलस्य करते हो! 
इस पर विचार तो करो । अगर तुम भगवान्‌ के बदाबई 
पराक्रम नही पर समते तो अन्तत उनका नाम ही भाप 
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हृदय में स्थापित करो । इस दशा में भी तुम्हारा कल्याण 
हो जायेगा | सभी लोग नदी के ऊपर पुल नही बँधवा सकते, 
फिर भी राजा द्वारा बँधवाये हुए पुल पर से जैसे हाथी जा 
सकता है, उसी प्रकार कौोडी भी नदी पार कर सकती है। 
पुल के अभाव में हाथी को भी नदो पार करना कठिन हो 
जाता है । अतएवं ज॑सा पराक्रम भगवान्‌ ने किया था, वेसा 
पराकम तुम से न हो सके तो कम से कम उनका नाम तो 
अपने हृदय मे घारण कर ही सकते हो । 


सुधर्मास्वामी ने जम्वूस्वामी से कहा-ऐसे श्रवण भग- 
वान्‌ महावीर ने जब केंवलज्ञान प्राप्त कर लिया तब सम्य- 
कत्वपराकम अध्ययन की प्ररूपणा की और मैंने उनसे यह 
सुना । 

जनता के कल्याण के लिए इस अध्ययन में भगवान्‌ 
ने प्रश्न रूप मे एक-एक बात उपस्थित करके स्वयं ही उस 
श्रश्न का उत्तर दिया है | इस प्रकार सब वातो का निर्णय 
किया है । श्रगर तुम सचमुच ही अपना कल्याण चाहते हो 
तो भगवान्‌ की इस वाणी पर विश्वास रखकर इसे अपने 
जीवन में स्थान दो । भगवान्‌ की वाणी को अपने जीवन 
में ताने-वाने की तरह बुन लेने से अवश्य कल्याण होगा । 
भगवान्‌ की वाणी कल्याणकारिणी है, सगर उसका उपयोग 
करके कल्याण करना अथवा न करना तुम्हारे हाथ की बात 
है । इस सम्बन्ध में भगवान्‌ ने किसी पर किसी प्रकार का 
दबाव नही डाला है | भगवान्‌ मर्यादा-पुरुणोत्तम थे । वह 
मर्यादा को भग नही कर सकते थे। उनकी मर्यादा यह थी 
कि मेरे द्वारा किसी भी प्राणी को कष्ट न पहुंचने पावे । 
ठोक-पोट कर समभाने से सामने वाले को कष्ट पहुँचता है । 


£ ७द-स्यवत्वपराक्रम (१) 


ऐसी स्थिति मे भगवान्‌ कसी को जबरदस्ती वौसे मेममां 
सकते ये ।? भगवान्‌ जभग अहिसा का परियालन करेंते भे। 

«किसी का दिल दुसाना भी हिंसा है, इसीलिए भगवान्‌ मे 

* किसी पर जोर-जवर्दरती नहीं की। उन्हेंनि समुरुचय रुप में 

* सभी को कल्याणकारी उपदेश दिया हैं। जिन्होंने भगवान 

* का उपदेश माना उन्होंने अपना वल्याण-साधन कर लिया । 
जिहोने।ऐसा नहीं किया, वे अपने कत्याण से प्रचित रहे 
गये । कई एक चीजे श्रेष्ठ तो होतो हैँ, परन्तु दूधरों का कं 
त॑ पहुँचाने के विचार से बलात्‌ नहीं दी जा सकती | नर 
बावू की यह वाणी कत्याणकारिणी होसे पर भी किसी को 
“जवद्स्ती नहीं समकाई जा सवतों अतएत्र भगवान्‌ नें सु 
अ्चय रुप में ही उपदेश दिया 

£ . सुधर्मास्वामी ने जम्वूस्वामी से कहा - मैंने भगवा 

» महावीर से इस उकार मुना है । किन्तु इस पर प्रइत यह 
उपृ9स्यित होता है कि भगवान्‌ महावीर कौन से ? इसका 
समाधान बरने के लिए *अमण विश्लेषण लगाया, मगर श्षमर्न 
भी अनेक प्रकार थे होते है जतणव ग्रन्य का व्यवच्चेद करते 

» के लिए सुपर्मास्वामी ने 'कासवेण! विशेषण लगाया है 

/ जर्धात्‌ काश्यपगोस वाले श्रमण भगवान्‌ महावीर से मैंते सु्ा 

। हैं भगवान्‌ के पूवणां में काई कश्यप नामक व्यक्ति प्रधान 

हुआ होगा सौर समवत्र इसी कारण खह्ँ काध्यप्रगोगीय 

«तेंही गया है) 

४ !  सुघर्मास्वामी हम प्रवार सम्यवत्वपरा क्रम सामब अस्ये- 
यने के प्ररप्क श्रमण भगवान्‌ सहावीर वा-परिचय देने के 
बांद प्स अध्ययन वा माहात्मय उतलाते हुए आगे कहते हैं 

'इह सछु सम्मत्तपरिवकमें नाम अज्स्यणे समणेप 


यु 
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भगुवया महावीरेण कासवेण परवेइय, ज सम्म सहृहित्ता, 
पत्तइत्ता, रोयइचा, फासिता, तोरिता, . कित्तइत्ता, 
सोहइत्ता, भ्राराहित्ता आ्राणाए श्रणुपालइत्ता बहुवे जीवा सिज्कति 
घुज्मान्ति, सुच्चन्ति, परिनिव्वायन्ति, सब्बदुक्खाणमन्त 
फरेन्ति | 

है जम्बू | काशध्यपगोत्रीय श्रमण भगवान्‌ महावीर ने, 
'सम्यक्त्वपराक्रम” नामक, जो अध्ययन भ्ररूपण किया है, वह 
इतना महत्वपूर्ण है कि इस पर सम्यक्‌ श्रद्धा करके, प्रतोति 
करके, रुचि करके, इसका स्पर्श करके, पार करके, कीर्ति 
करके, सशुद्धि करके, आराधना करके झौर आज्ञायुवक अनु- 
पालन करके अनेक जीव सिद्ध, बुद्ध और मुक्त होकर, 
निर्वाण आप्त करते हैं और सब दुखो का अन्त करते हैं।, 
सुधर्मास्वामी ने इस प्रकार कहकर सिद्ध, चुद्ध और मुक्त होने 
वा महामार्ग इस सूत्रपाठ में प्रदर्शित किया है । 


इस सूत्रपाठ मे जगनत्‌ के जीवों को धम का बोध देते * 
वी जो शैली स्वीकार को गई है वह क्तिनी सरल, अथ-* 
युक्त और प्रभावशालिनों है। इयका ठीक रहस्य वही समभझ' 
सकता है जो सूत्रपारगामों हो । ऊपरी दृष्टि से देखने वाले 
को इस सूत्रहली में पुनरुक्ति दिखाई देती है, पर इस पुन-, 
रकिति मे क्या उद्श्य छिपा हुआ है और पुनरुक्त प्रतीत होने 
वाले शब्दों मे क्तिनी साथकता एवं अथगभीरता है, इस 
विषय का गहरा विचार किया जाये तो मनः की णका का 
समाधान हो जायेगा, अनेक अपूर्व बातें जानने को मिलेंगी, 
ओर सूनरचना-णैली पर अधिक आदरमाव उत्पन होगावग 
मगर आज सूनरचना के सम्बन्ध मे गहरे उत्तर कर नहीं 
वरन्‌ ऊपरी दृष्टि से हो विचार किया जाता हैन अगर 


/ ७८-सम्यवत्वपरामन (१) 


ऐसी स्थिति में भगवान्‌ विसी को जबदस्ती कैसे समझा: 
सकते थे ? भगवान्‌ अमग अहिसा का परिपालन करेंत प। 
'किसी का। दिल दुसावा भी हिसा है, इसीलिए भगवान न 
ह किसी पर जोर-जबर्दस्ती 'नहीं की । उन्होंने समुच्चय रुपप 
/ सभी को कल्याणकारी उपदेश दिया।' है 4 जिर्होंने मगवार्‌ 
3 या उपदेश माना उन्होंने अपना वल्याण-सावन कर लिया ! 
जिन्होने। ऐसा ' नही? किया, 'वें अपने कल्याण से वचित रहे 
गये । काई एक चोजें श्रेष्ठ तो होतो हैं, परन्तु दूध री को काट 
त्‌ पहुँचाने के विचार से बलात्‌ नहीं दी जा सकती। भग 
वानू की यह, वाणों कत्याणकाब्णी होने पर भी किसी वो 
जवदृस्तो नहीं समझाई जा, सकतो अतएवं भगवात्‌ नें सत्र 
ख्चय रुप में ही उपदेश दिया है । 


सुधर्मास्तामी ने जम्बूस्थामी से कहा - “मैंने मंगवागू 
भहावीर से इस श्रकार सुना केन्तु इस पर प्रदत गह 
। उपस््यवित होता है कि भगवान्‌ महावोर कौन-से ? इसका 
- समाधान करने के लिए *्रमण विद्येषण लगाया, मगर श्रम 
भी अनेक अकार के होते हूं अतएवं श्रन्य का व्यवच्छेद करने 

+ के, लिए सुधर्मास्कामी ने 'कामवेण” विशेषण लगाया 
/ अति, काश्यपग्रोत्र ताले श्रमण भगवान्‌ महावीर से मैंते सुदा 
/ हैं । भगवान्‌ के, पृवजों में कोई क्रब्यप नामक व्यक्ति प्रधान 
/ हैंगा होगा और संभवत इसी कारण उन्हें काश्यपगोत्रीय 
उकहा ग्रया है। 


एा । सुधर्सास्थामी इस प्रकार सम्यवत्यपराक्रम तामक अध्य- 

यन के असूपक श्रसण भययान्‌ सहावीर का-परिचय दर्ने हें 
* बाद इस अध्ययन का भाहात्मय बतलाते हुए आये कहते हैं- 
* ' टइह खत सम्मतपरिवकरस नाम 'अ्रज्मयणे' समणेण 


झ्ध्ययत का आरभम्भ-७६/० 


भगुवया सहावीरेण कासवेण परवेइय, ज॑ सम्म सहृहित्ता, 
पत्तइत्ता, - रोयइतता, फा्सित्ता, तीरित्ता,. कित्तइचा, 
सोहइत्ता, श्राराहितचा आणाए श्रणुपालइत्ता बहुवें जीवा सिज्कति 
घुज्मान्ति, सुच्चन्ति, परिनिव्वायन्ति,  संब्वदुक्धाणमन्त 
करेन्ति 5 | 

, है जम्बू ! काइ्यपंगोत्रीय श्रमण भगवान्‌ महावीर ने, 
'सम्यक्त्वपराक्रम” नामक जो अन्ययन प्ररूपण किया है,-वह, 
इतना महत्वपूर्ण है कि इस पर सम्यक्‌ श्रद्धा करके, प्रतोत्ति 
करके, रुचि करके, इसका स्पर्श करके, पार करके, कीर्ति 
करके, सशुद्धि करके, आराधना करके और आज्ञापूर्वक अनु- 
पालन करके अनेक जीव प्िद्ध, बुद्ध और मुक्त होकर, 
निर्वाण प्राप्त करते हैं और सब दढु खो का अन्त करते हैं।, 
सुधर्मास्वामी ने इस प्रकार कहकर सिद्ध,चुद्ध और मुक्त होने 
को महामार्ग इस सूत्रपाठ में प्रदर्शित किया है । 

५ इस सूजपाठ मे जगत्‌ के जोवों को धम का बोध देते * 
की जो जली स्वीकार को गई है वह क्रितती सरल, अब-' 
मुक्त और प्रभावशालिनों है। इसका ठोक रहस्थ वही समझ 
सकता है जो सूतपारगामी हो । ऊपरी दृष्टि से देखने वाले 
को इस सुनशैली में पुनरुक्ति दिखाई देती है,,पर इस पुत्र, 
रुवित में क्या उद्ृश्य छिपा हुआ है और पुनरक्त प्रतीत होने 
वाले शब्दों मे कितती सार्थक्ता एवं अथगभीरता है, इस 
विपय का गहरा विचार किया जाये तो मन की णका का 
समाधान, हो जायेगा, अनेक अपूर्वे बाते जानने को मिलेंगी, 
और सूनरचना-शेली पर अधिक आदरभाष उत्पन होगा। 
मगर आज सूत्रचना के सम्बन्ध में गहरे उतर कर नही 
वरन्‌ ऊपरी दृष्टि से ही विचार किया जाता है। अथर 


८०-सम्यकत्वपराक्षम (१) 


प्रत्येक शब्द के अर्थगाभीर्य पर विचार किया जाये तो सूत्र 
रचना शली की गरभीरता प्रतीत हुए बिना नही रह सऊती। 


सुधमस्वामी ने जम्बृस्वामी को सिद्ध, बुद्ध और मुक्त 

होने का जो महामार्ग वतलाया है, उस मार्ग पर जाने के 
लिए थद्धा प्रवेशद्वार है। श्रद्धा का अर्थ किप्ती बात को 
संदेह होकर मानना है । श्रमुक वात ऐसी ही है, इस 
अकार समभना श्रद्धा है। कई बार ऊपर से श्रद्धा प्रकट 
की जाती है, मगर ऊपरी श्रद्धा मात्र से बरुछ काम नहीं 


विशेष लाभ नही होता । व्यवहार मे आये बिना अतीर्ति 
माश्न से सिद्धान्तवाणी पूर्ण लाभप्रद नही होती । अतएव प्रतीति 


त 


के साथ ही सिद्धान्तवाणी के प्रति रुचि भी उत्पन्त करनी , 


चाहिए अर्थात्‌ उसके अनुसार व्यवहार भी करना चाहिए। 
ऐसा करने से ही भगवान्‌ को वाणी से पूर्ण लाभ उठाया जा 
सकता है । 

एक उदाहरण से यह बात स्पष्ट कर देना उचित 
होगा । मान लीजिये, एक रोगी डाक्टर से कहता है कि. 
पुम्हारी दवा पर मुझे विश्वास है । यह श्रद्धा तो 'हुई 


अध्ययन का आरम्भ-प१ 


लीजिए, दवाई पर प्रतीति भी हो गई, मगर कटुक होने के 
कारण दवा पीने को रुचि न हुई वो ऐसी दशा में रोग कंसे 
नष्ट होगा ? रोग का नाश करने वाली दवा पर रुचि रख- 
कर उसका नियमित रूप से सेवन करने पर ही रोग नष्ट 
हो सकता है । रुचियपूवक दवा का सेवन किया जाये, निय- 
मोपनियम का पालन किया जाये और अपथ्य सेवन न किया 
जाये, दवा से लाभ होगा ऐसा समझ कर हृदय से दवा की 
प्रशसा की जाये तथा दवा सेवन करने में किसी प्रकार की 
भूल हुईं हो तो डाक्टर का दोप न दूढ कर अपनी भूल 
सुधार ली जाये तो अवश्य रोग से छुटकारा हो सकता, है। 
अन्यथा रोग से बचने का और क्‍या उपाय है ? 


/ ' इसी उदाहरण के आधार पर भगवान्‌ महावीर की 
वाणी के सम्बन्ध में विचार करना चाहिए। महावीर भग- 
वान्‌ महावेद्य के समान है, जिन्होंने साढ़े बारह वर्ष तक 
मौन रहकर दीध तपदचर्या की थी और उसके फ्लस्वरूप 
केवलज्ञान तथा केवलदशन प्राप्त किया था और जगत-जीवो 
को जन्म-जरा-मरण आदि भाव रोगो से मुक्त करने के लिए 
अहिंसा आदि रूप अमोध दवा की खोज करके महावैध बने 
थे ।' उन महावेद्य महावीर भगवान्‌ ने जन्म-जरा-मरण 
आदि भाव रोगो से पोडित जगतू-जीवो को रोगमुक्त करने 
के लिए यह प्रवचन रूपी अमोघ औषध का आविष्कार किया 
है । सबसे पहले इस ओपध पर श्रद्धा उत्पन्न करने को 
आवश्यकता है । ऐसे महान्‌ त्यागी, ज्ञानी भगवान्‌ की दवा 
पर भी विश्वासपदा न होगा तो फिर क्सिवी दवां पर 
विश्वास किया जायेगा ? भगवान्‌ की सिद्धान्तवाणी को 
सभी लोक विवेक की कसौटी पर तहीं कस सकते ! सब लोग 


द२-सम्यवत्वपराकम (१) 


नहीं समझ सकते कि भगवान्‌ की वाणी में क्या साहातेंग 
हैं ? अतएवं साधारण जनता के लिये एक मात्र लाभप्रद 
बात यही है कि वे उस पर अविचल भाव से श्रद्धा स्था 
वित करें । जब तक श्रद्धा उत्पन्न न होगी, तब तक लाभ 
भी नहीं हो सकता । इस कारण श्रद्धा को सव से अधिक 
महत्व दिया गया है | गीता में भी कहा है-- ४ 

श्रद्धामयोध्य पुरुषों, यो यच्छुद्ध सएब्स । 

अर्थात्‌-पुरुष श्रद्धामय है-श्रद्धा का ही पुज है और 
जो जैसी श्रद्धा करता है वह वैसा ही वन जाता है । यह 
बात व्यवहार से भी सिद्ध होती है। दर्जो के काम की श्रद्धा 
रुसने वाला दर्जी वन जाता है और जो लुहार का कार्म 
बारने की श्रद्धा रखता है. वह लुहार बन जाता है । साधा 
रण रूप से सिलाई करा काम तो सभी कर लेते है परलु 
इस प्रकार का काम करने से कोई दर्जी नहीं बन जूता 
और न कोई अपने झापको दर्जी मानता ही है । इसका 
कारण यह है कि सिलाई का काम करते हुए, भी हृदय मे 
उस काम की श्रद्धा नही है अर्थात्‌ बह काम श्रद्धानपूवत 
नहीं किया जाता । अगर वही सीने का काम श्रद्धानपूवक 
किया जाये तो दर्जी बन जाने मे कोई सदेह नहीं किया जा 
सकते । । | 

-कहने का आशय यह है कि सर्वश्रथम भगवान्‌रूपी 
सहावैद्य की वाणीरूपी दवा पर श्रद्धा रबने की आवश्य- 
कता है| सिद्धान्तवाणी वे विरुद्ध विचार नही होना चाहिए 
और साथ ही वाणी के ऊपर प्रतीति-विध्वास होना चाहिए। 
इस सिद्धान्तवाणी के प्रभाव से पापियों का भी कल्याण हो 
क्षकता है, ऐसा विश्वास दृढ़ होना चाहिए । भगवत्‌वाणी 


अध्ययन का झारम्भ-८र३े 


के अमोघ प्रभाव से अजु न माली और चडकोशिक साँप 
आदि पापी जीवो के कम-रोगो का नाश हुआ है । भग- 
वान्‌ की वाणी पर प्रतीति-विश्वास करने के बाद रुचि भी 
होनी चाहिए । कोई कह सकता है कि भगवान्‌ को वाणी 
द्वारा अनेक पापी जीवो के पापों का क्षय हुआ है, यह तो 
ठीक है किन्तु उस वाणी पर रुचि लाना अर्थात्‌ उसे जीवन- 
व्यवहार में उतारना भत्यन्त दुष्कर कार्य है। भगर यदि 
भगवान्‌ की वाणी पर रुचि उत्पन्न नहीं हो तो समझना 
चाहिये क्रि अभी तक श्रद्धा और विश्वास में न्यूनता है । 
जो रोगी भय के कारण ओऔपध का सेवन ही नहीं करता, 
उसका रोग किस प्रकार मिट सकता है ? सासारिक जीच 
भगवान्‌ को वाणी को जीवनव्यवहार में न लाने के कारण 
ही कष्ट भोग रहे हैं । यो त्तो अनादिकाल से ही जीव उन्मार्ग 
पर चलकर दुख भुगत रहे हैं, मगर उनसे कहां जाये कि' 
सीधी तरह स्वेच्छा से कुछ कष्ट सहन कर लो तो सदा के 
लिये दुप से छूट जाओोगे तो वे ऐसा करने को तैयार नही 
होते और इसी कारण वाणी रूपी औपध की विद्यमानता में 
भी वे कमरा।गो से पीडित हो रहे है। 


भगवान्‌ की वाणीरू पी दवा पर श्रद्धा, प्रतोति, रुचि 
करने के अनन्तर उसको स्पशना भी करनो चाहिए । अर्थात्‌ 
अपने बल, वीय और पराक्रम आदि का दुरुपयोग न करते 
हुए सिद्धान्तवाणी के कथनानुसार आत्मानुभव करने मे ही 
उनका उपयोग करना चाहिए । इस तरह शास्त्रीय मयदिया 
के अनुसार भगवदूवाणी को जिसने अश्य में स्वीकार किया 
हो उतने श्रश का बराबर पालन करना चाहिए और इसी 
प्रकार बढते हुए भगवद्वाणी के पार पहुँचना चाहिए । 


८ड-सम्यक्‍त्वपराक्रम (१) 


आज बहुत्त-से लोग आरम्भशूर दियाई देते हैं। ताग 
किसी काय को प्रारम्भ तो कर देते हैं किन्तु उसे पूरा रिये 
बिना ही छोट बंठते हैं । ऐसे आारम्भशूर लोग वित्ती काय 
को सम्पन्न नही कर सकते | महापुरुष अथम तो बिना विचारे 
किसी कार्य को हाथ में लेते ही नहीं है और जिस काम म 
हाथ डालते है उसे भयकर से भयकर कष्ट आने पर भी 
अधूरा नहीं छोडते । हु 

इस प्रकार सिद्धान्तवाणी का मर्यादानुसार पालन करके 
पारगत होना चाहिए और फिर यह वाणी जसी कही जाता 
है वैसी ही है । मैं इस वाणी वा पालन करके पार नहीं 
पहुँच सकता था क्ल्तु भगवान्‌ की ठुपा से पार पहुंचा हैँ 
इस प्रकार कहकर भगवद्बाणी का सकीतन करना चाहिये। 
भगवद्वाणी की आचरण में उतारते किसी प्रकीर का दाप 
हुआ हो तो' उगका सशोधघन करना चाहिए, किन्तु दुसरे पर 
दोपारोपण नहीं करना चाहिए । तत्पशचात' भाजों य्ुरुणां 
सलु धारणीया” इस कथन के अनुसार गुरओ की आज्ञा का 
शिरोधाय समझ कर भगवान्‌ वीं वाणी का आज्ञानुसतार 
पालन करना चाहिए । ] 

इस प्रकार इस सम्यकक्‍त्वपराक्रम अध्ययन- पर श्रद्धा, 
प्रतीति, रुचि, स्पशना करने से >उसका पालन करने से, पार 
पहुँचने से, सकोतन वरने से, सश्नोधन करने से, आराधना 
करने से और जाज्ञानुसार अनुपातन करने , से अनेक जीव 
सिद्ध, बुद्ध भौर मुक्त हुए हैँ, होते हैं और होगे तथा पर्व 
दुखो का आत करवें निर्वाण को प्राप्त हुए हैं, होते हैं और 
होंगे । ।] 

सुधर्मास्वामी मे जम्वृस्वामी से इस प्रकार कहा, परन्तु 
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न यहाँ सुधर्मास्वामी है, न जम्वूस्वामी ही है। यहाँ तो हम 
लोग हैं । अगर हम लोग सब दु खो से मुक्त होना और 
परम शान्ति प्राप्त करना चाहते हैं तो सुधर्मास्वामी ने हम 
लोगो के कल्याण के हेतु भगयान्‌ से सुन हुए जो वचन कहे 
है, उन्हे हृदय मे धारण करके पालन करना चाहिए । 

प्रपनी बौद्धिक दृष्टि से देखने पर इस शास्त्र के कोई- 
कोई वचन समझ में न आये यह सभव है, परन्तु शास्त्र के 
वचन अश्रान्त है। इसलिए इन सिद्धान्त-वचनों पर दृढ़ 
विश्वास रखकर उनका पालन किया जाये तो अवश्य ही 
कल्याण होगा । कहा जा सकता है हमारे पीछे दुनियादारी 
की अनेक झभटे लगी हैं और इस स्थिति में भगवान्‌ के इन 
वचनो का पालन किस प्रकार किया जाये ? ऐसा कहने 
वालो को सोचना चाहिए कि भगवान्‌ क्या उन झकमटों 
को नहीं जानते थे ? इस पंचमकाल को और इसमें 
उत्पन होने वाले दु खो को भगवान्‌ भलीभाँति जानते थे और 
इसी कारण उन्होने दुख से मुक्त होने के उपाय बतलाये हैं। 
फिर भी अगर कोई यह्‌ उपाय काम में नहीं लाता और 
सिद्धान्त-वचनो पर श्रद्धा नही करता तो वह दु खो से किस 
प्रकार मुक्त हो सकता है ? 


हम लोग कई बार सुनते हैं कि सत्य का पालन करते 
हुए अनेक महापुरुषो ने विविध प्रकार के कष्ट सहन किये 
हैं, परन्तु वह महापुरुष कभी ऐसा विचार तक नही करते 
कि सत्य के कारण यह कप्ट सहने पडते हैं तो हमे सत्य 
का त्याग कर देना चाहिए ! महापुरुषों का यह आदर्श अपने 
समक्ष होने पर भी अगर हम सत्य का आचरण न करें तो 
यह हमारी कितनी बडी अपूर्णता कहवयाएगी ? अत्तएुवं भग- 


|] 


८६-सम्यवत्वपराजम (१) 


वानू की वाणी को अध्रान्त समझकर उस पर श्रद्धा, प्रतीत 
तथा रुचि करो और विचार करो कि भगवान्‌ का हमारे 
ऊपर कितना क्रुणाभाव है कि उन्होने हमारे कल्याण के 
लिए यह वचन कहे है । भगवान्‌ अपना निज का कल्याण 
ती बोले बिना भी कर सकते थे, फिर भी हमारे कल्याप 
के लिए हो उन्होंने यह मिद्धान्तवाणी कही है। बतएवं भग 
बद्थाणी पर हमे विश्वास करना हो चाहिए । 


कदाचितू कई कहने लगे कि आपका कहना सही है 
अगर समार में चमत्कार के बिना नमरकार नही देखा जाता । 
अतएवं हमे कोई चमत्कार दिखाई देना चाहिए ! इस कथन 
के उत्तर में यही कहा जा सकता है कि शास्त्रीय चमत्कार 
बंतलाया जाये ती उपदेश ही है और अगर व्यावहारिक 
चमत्कार बनेलाया जाये तो वहू भी तभी माना जायेगा 
जबकि वह बुद्धि में उतर सके ! अगर बुद्धि मे ने उतरा 
तो बह भी अमात्य ही ठहरेगा ! यह बुद्धिवाद का जमाना 
हैं। यह जमाना विचित्र है। जो योग शास्न सुनने आते है 
उनमे में भी कुछ लोग ही सचमुत्र शास्त्र सुनने ग्राते हैं और 
रे लोग यह सोचकर जाते हैं कि वहाँ जाने से हमारे भव 
गृण दब जाएँगे और हमारी यणना वमरत्तमाओ मे होने लगेगी ! 
यह बात इस खोटे जमाने से ही नहीं वरनू भगवान्‌ महा 
बीर के समय से ही चली आतो है। भगवान्‌ के समवतरण 
में आने वाले देंवो में भी क्तिनेक देव, भगवान्‌ के दयनत 
करने जाते थे और कितने ही देव दूसरे अभिप्राय से भाया 
करते थे । दूसरे अभिप्राय से आने बाले देवों मे कुछ देंव 
तो इसलिए ते थे कि भगवान के पास जाकर अपनी क्षकाओ 


« वा। समावान कर लेंगे, कुछ दव अपने मित्रों का साथ देने 
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के लिए झ्राते थे और कुछ देव भगवान्‌ के पास जाना अपना 
जिताचार-आवचार-परम्परा समक कर आते थे। इस प्रकार 
भगवान्‌ के समय में भी ऐसो घटनाएँ हुआ करती थी । 


यह हुई परोक्ष की बात | प्रत्यक्ष मे भी व्याख्यान में 
आने वाले लोग भिन्न-मिन्न विचार लेकर आते है । लोग 
कसी भी विचार से क्‍यों व आवें, अगर भगवान्‌ की वाणी 
का एक भी शब्द उनके हृदय को स्पर्श करेगा तो उनका 
कल्याण हो होगा । भगवान्‌ को वाणी का चम कार हो 
ऐसा है । पर विचारणोय तो यह है कि जब भाये ही हो 
हो फिर शुद्ध भाव हो क्यों नही रखते ? अपर शुद्ध भाव 
रखोगे तो तुम्हारा आना शुद्ध खाते मे लिखा जायेगा। कदा- 
चित शुद्ध भाव न रखे तो तुम्हारा आना अशुद्ध खाते में 
लिखा जायेगा । तो फिर यहाँ आकर अशुद्ध खाते मे अपना 
नाम क्‍यों लिखाना चाहते हो ? इसके अतिरिक्त भगवान्‌ 
की वार्णी सुनकर वह हृदय में धारण न की गईं तो भगवान्‌ 
वी वाणी की आसातना ही होगी। अतएवं भगवान्‌ की वाणी 
हृदय में धारण करो और विचार करों कि मनुष्य अपना 
सुखे आप ही नहीं रेख सकता, इस कारण उसे आदश दपण 
को सहायता लेनी पड़ती है। भगवान्‌ की वाणी दपंण के 
समान है । मनुण्य दपंण की सहायता से अपने मुख का दाय 
देखकर उसे धो सकता है उसी प्रकार भगवान्‌ की वाणी के 
दर्षण में अपनी आत्मा के अवगुण देखो और उन्हे घो डालो । 
भगवान्‌ वी वाणी का यही चमत्कार है कि वह आत्मा को 
उसका अवगुण रूप दायर स्पष्ट बतला देती है । अगर तुम 
अवगुण दूर करके गुणग्रहण की विवेकदुद्धि रसोगे तो भग- 
वान्‌ की वाणी का चमत्कार तुम्हें अवश्य दिखाई देगा । 


पष-सम्यवत्वपराकम (१) 


इसलिए भगवान्‌ की वाणी पर दृढ़ विश्वास रखकर उसका , 
सहायता से अपने अवगुण धो लो तो तुम्हारा कल्याण होगा! 


शास्च में कही-कही इस प्रकार प्रतिपादन किया गया 
है कि जैसे भगवान्‌ से प्रदन किये गये हो, और भगवान्‌ ने 
उनका उत्तर दिया हो और कही-कही ऐसा है कि भगवान्‌ 
स्वय ही फरमा रहे हो । परन्तु यह वात्त स्पष्ट है कि भग ' 
वाम्‌ ने जो बात अपने 'ज्ञान में देखी है वही बात कही है 
और यह बात उन्होंने कभी-कभी बिना पूछे भी कही है। 
मगर जो बात उन्होंने अपने ज्ञान में नहीं देखी वह 
पर भी नही कही । हम 


उत्तराध्ययन के विपय में कहा जाता है कि यह भंग 
बानू की अन्तिम, वाणी है। अत इस वाणी का महत्व समर. 
कर श्रद्धा, अतीति तथा रुचिपूर्वक हृदय में उसे उतारा जाये 
तो अवश्य आत्मा का कल्याण होगा । भगवान्‌ की इस वाणी 
को हृदय मे उतारने के लिए श्रद्धा, प्रतीति और रुचि समान हें 
चाहिए और , व्यवहार भी वैसा ही होना चाहिए # 
जँसा विचार हो वैसा ही उच्चार भी हो भौर जैसा उच्चार 
हो बसा ही भाचार हो । विचार, उच्चार और आचार में 
तनिया भी विपमता नहीं होनी चाहिए । विपमता होता एक 
प्रकार की ,कुटिलता है और कुटिलता से भगवान्‌ की।वाणी 
द्वारा लाभ नहीं उठाया जा सकता। भगवान्‌ की यह वा' 
जिस रुप में समझी जाये उसी रूप में कही जाये और व्य 
वहार में लाई जाये तो उसके द्वारा अनेक जीव सिद्ध, बुढ 
और मुक्त होते हैं और होंगे । शास्त्र में अवेक उदाहएा 
मौजूद हैं कि भगवान्‌ की वाणी से अनेक पुद्य क्याय एव 
हु खरूपी अग्मि को सदा के लिए उपश्ात कर सके हैं। 
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भगवान्‌ की वाणी द्वारा एक बार जिन दु खो का अन्त किया 
जाता है, वे दुख फिर कभी नहीं सताते। भव्य जीव भग- 
वान्‌ की इस वाणी द्वारा दु ख कपाय की अग्नि को तथा 
भवाकुर को समूल नष्ट कर डालते हैं । 

सामान्य रूप से कहा गया है कि इस अध्ययन पर 
श्रद्धा, प्रतीति और रुचि घारण करने से कल्याण होता है, 
किन्तु अब यह विचार करना है कि इस अध्ययन में क्या 
कथन किया गया है ? इसके पदचात्‌ अध्ययन मे क्रही प्रत्येक 
बात के विषय में पृथक्‌-पृथक्‌ विचार किया जायेगा । 


सुधर्मास्वामी सम्यक्त्वप॒राक्मम का अधिकार वतलाते 
हुए जम्बूस्वामी से इस प्रकार कहते हैं । 


तस्स ण अ्रयमट्ठे एवमाहिज्जद, तजहा-- 


(१) सवेगे (२) निब्बेए (३) धम्मसद्धा (४) गुरु- 
साहम्मियसुस्सुसणया (५) झालोयंणया (६) निदणया (७) 
गरहणया (८5) समाइए (६) चउवीसत्थए (१०) बदणे 
(११) पडिक्कमणे (१२) काउसग्गे (१३) पच्चवेखाणे (१४) 
थवथुइमगले (१४) कालप॒डिलेहणया (१६) पायच्छित्तकरणे 
(१७) खमावयणे (१८) सज्माएं (१६) वायणया (२०) 
पड़िपुछ्ठणया (२१) पडियट्रणया (२२) अगुप्पेहा (२३) 
घम्मकहा (२४) सुभस्स आराहणया (२०) एंगग्गमणसनि- 
वेसणया (२६) सजमे (२७) ते (२८) वोदाणे (२६) 
सुट्साए (३०) अप्पडिबद्धया (३१) विवित्ततमणासणसेव- 
णया (३२) विणियट्टणया (३३) सभोगपच्चक्वाणे (३८) 
उबहिपच्चकवाणे (३५) आहारपच्चक्खाणे (३६) कसाय- 
पच्नवखाणे (३७) जोगपच्चक्खाणे (३८) सरीरपच्चक्खाणे 
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(३६) सहायपच्चक्साणे (४०) भतपच्चक्पाणे (४१) सब्मा 

वपच्चक्साणे (४२) पडिख्वणया (४३) वेयावच्चे (४४) 

संब्बगुणसपुण्णया (४५) वीयरागया (४६) सनन्‍्ती (४७) 

मुत्ती (४८) मद॒वे (४६) अज्जवे (५०) भावसच्चे (११) , 
वरणसच्चे (५२) जोगसच्चे (५३) मणगुत्तया (१४) 

वयगुततया (५५) कायगुत्तया (५६) मणसमाधारणया (१७) 

वयसमाधारणया (५८) कायसमाधारणया (५६) ताणसपन्नवा। 
(६०) दसणसपन्नया (६१) चरितसपन्नया (६२) सोद्दियनि 

गहे (६३) चकब्खिदियनिग्गह (६४) धाणिदियनिग्गहे (६१) 

जिव्मिदियनिग्गहे (६६) फासिदियनिग्गहे (६७) कोहविगए 
(६८) माणविजए (६६) मायाविजए (७०) लोहबिजए 
(७१) पेज्जदोसमिच्छादसणविजए (७२) सेलेसी (७३) 

अकम्मया । । 


इस सूतपाठ में भगवान्‌ ने, स्वय संस्यवत्वपरा क्रम मे 
सबेग से लेकर अकर्म तक ७३ बोल कहे हैं। इन ७३ बोलता 
में सभी तत्वों का निष्कषप निकाला गया है । 5 


उपयुक्त सूभ्रपाठ में ७३ बोलो के नाम दियें गये ह 
और आये चलकर इनके वियय मे प्रइनोत्तर के रूप में स्फूट 
विचार किया गया है। यद्यपि इस सूनपाठ मे पुनसक्षित मत 
होती है परन्तु जैसे कोई माता अपने बालक को ठीक ठीक 
समझाने के लिये पुनरुक्ति वा विचार नहीं करती, उसी अकीर 
दास्त्र में भी चाल-जीवो को तत्त्वविचार समझाने के लिये 
पुनरक्ति का विचार नहीं किया गया है और प्रत्येवा बोल 
को प्रदनोत्तर रूप में चर्चा की गई है । । 


बे >-च्पआ बात 


पहला बोल 


सवेग 
प्रशन-स्वेगेणं भते ! जीवे कि जणयई ? 


उत्तर-सर्वेगेण श्रणुत्तर धम्मसद्ध जणयइ, धम्मसद्धाए 
सवेग हब्वमागच्छइ, श्रणन्ताणूबघिफोहमाणमायालोसे खबेंइ, 
नव्व च कम्म न घधड, तप्पच्चय च ण मिच्छत्त विस्तोहि 
फाऊण दसणाराहुए भवईइ, दसणविसुद्धाएं ण अत्थेगइए तेणेव 
भवग्गहणेण सिज्कइ, सीहीए ण विसुद्धाए तच्च पुणो भव- 
गहँण नाइककसह ॥१॥ 


यह पहला बोल है । यहाँ प्रश्व किया गया है कि हे 
भदन्त ! आपने सबेग को आत्मकल्याण का साधन बतलाया 
है, मगर सवेग क्या है और सवग से जीव को क्या लाभ 
हाता है ? 

इस प्रइन के उत्तर में भगवान्‌ ने कहा - सवेग से अनु- 
त्तर पमंश्रद्धा उत्पन्न होती है और घर्मंश्रद्धा से गीघ्न ही 
संवेग उत्पन्न होता है, जीय जनतामुबबी क्रोब, मान, माया 
और लोभ का क्षय करता है, नवीन कर्म नही बाँधता और 
पेत्कारणक मिथ्यात्व की विशुद्धि करके सम्यर्दर्शन का आरा- 
घक बन जाता है। दर्शनविशुद्धि से कोई-कोई जीव उसी 
भव से सिद्ध हो जाता है। कोई उस विशुद्धता से तीसरे 
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भव को उल्लंघन नहीं करता-दर्श्षनविशुद्धि की वृद्धि होब 
पर तीसरे भव में सिद्धि मिलती ही है । 


ऊपर के सूत्रपाठ पर विचार करते हुए देखना चाहिए 
कि सवेग' का श्र क्या है ? सवेग शब्द के सम्‌ नवेग इस ' 
प्रकार दो भाग होते है, व्युत्पक्ति के लिहाज से सम्यकू प्रकार 
का वेग सवेग कहलाता है । हाथी, घाडा, मनुठ्य, मटर 
बगैरह सभी में वेग होता है, मगर वेग-वेग में अन्तर हू 
बोई वेग गड्ढे में लेजाकर गिराने वाला होता है और बोई 
अभी प्ट स्थान पर पहुँच ने बाला । जो वेग आत्मा का कत्याग 
के माय पर ले जाता है वही वेग यहाँ अपेक्षित है | भग 
वानू तो कल्याण की बात हो कहते है । भगवान्‌ संबगो 
संबोधन करके कहते है 'है जगत्‌ के जीवों ! तुम लोग 
दुस चाहते हो या सुख की अभिलापा करते हो ? इस प्रश्न 
के उत्तर में यह कौन कहेगा कि हम दुख में पडना चाहते 
हैं ? सभी जीव सुख के अभिलापी हैँ। तब भगवान्‌ कहे 
है--अगर तुम सुख्व चाहते हां तो आगे बढो, पीछे मत हो 
सुख चाहते हो तो पीछे क्यों हटते हो ? सबेग' बढ़ाएं जाना 
और आगे बढते चलो । 

इस समय तुम्हारी बुद्धि का, मन का तथा इन्क्रियो का 
वेग किस ओर बह रहा है ? अगर वह वेग तुम्हे ढुसकी 
ओर घसीटे लिए जाता हां तो इसे रोक दो और आत्मावे 
सुख वी थार माड दो । अवोमुसो वेग को रोककर उसे 
ऊ-बेमुसी बनाओ । यदि वेय सम्यक्‌ प्रकार बढाया जायें ता 
ही सुस्त प्राप्त कया जा सकता है। सवेग की सहायता 
बिना आगे बुछ भी नहीं किया जा सकता । इसलिए सर्वे 
प्रथम तो यह विश्वय कर लो कि तुम्हे सुखी बनाया है या 
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दुखी ? अगर सुखी बनना है तो क्‍या दुख के मार्ग पर 
चलना उचित है ? मान लीलिये एक आदमी दूसरे गाँव जाने 
के लिए रवाना हुआ । रास्ते में उसे दूसरा आदमी मिला । 
उसने पूछा-भाई, तुम कहा जाते हो ? देखो, इस मार्ग मे 
बाघ का भय है, इसलिये इधर से मत जाओ । ऐसा कहने 
वाला मनुष्य अगर विश्वसनीय होगा और जाने वाला अगर 
दुख में नही पडना चाहता होगा तो वह निपिद्ध मार्ग में 
श्रागे बढेगा ? नहीं ! ऐसा होने पर भी अगर कोई उस 
मार्ग पर चलता है तो उसके विषय में यही कहा जायेगा 
कि वह दुख का अभिलापी है-सुस का अभिलापो नहीं है। 


उदयपुर में एक मुसलमान भाई कोठारीजी (श्री बल- 
वन्तसिहजी ) के साथ व्याख्यान सुनने आया था । पहले ता 
ऐसा मालूम होता था कि वह घम-विपयक बात करने में 
डरता है, मगर कोठारीजी के साथ व्याख्यान में झा पहुँचा 
और सयोगवश उस दिन उसके हृदय की शका का समा- 
धान हो गया । यद्यपि मैने उसे लक्ष्य करके व्याख्यान मे 
कोई वात नहीं कही थी, फिर भो सहज भाव से व्यास्यान 
में ऐसी बात का प्रसंग आ गया कि उसकी शका का समा- 
धान हो गया । उस समय मृगरापत्र का प्रकरण चलता था । 
मुगापुन के प्रकरण के आधार पर कहा जा सकता है कि- 
माताजी । कितनेक लोग परलोक के विषय में कहते है 
कि स्वर्ग, नरक आदि किसने देखे है ? कौन वहाँ जाकर 
बाया है ! परन्तु- 


अ्रद्धाण जो. महत तु, श्रप्पाहिज्जो पवज्जई । 
ब्च्छन्तो सो दुही होइ, छुह्मतण्हाए पीडिश्ो ॥ 


् 
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एवं धम्म अकाऊण, जो गच्छद् पर भवत। 

गच्छन्तो सो दुही होइ, बाहीरोगेहि पीडिझो ॥ 

अद्भवाण जो महत तु, सप्पाहिज्जी पचज्जई । 

गच्छस्तो सो सुही होइ, छुहातण्हाविवज्निश्रो ॥ 

एब धच्म पि काऊण, जो गच्छद पर भव । 

गच्छन्तो सो सुही होई, अऋष्पकस्सें शेयर ॥ 
>> सूत्र १६ अ० १८-२१ गा 


माता ! मान लो कि एक बडा और भयकर जगत 
है । उसमे व्याप्र भौर साप वगैरह का बहुत भय है और 
वहाँ चोर तथा लुटेरे भी हैं। उस जगल का मार्ग भी कदीता 
है । रास्ते मे खाने पीने वी भी व्यवस्था नहीं है। उ्त 
जंगल के मार्ग फर एक आदमी खडा है और जाने वाले से 
कहता है कि इस जंगल म॑ फहाँ जाते हो ? यह वडा ही 
विकट और भयानक है । इसमे अनेक अकार की दविवकतों 
है । फिर भी अ्रगर इस भाग से जाना ही है तो मेरे कथन 
नुसार चलना ) मैं इस जगत में गया हू और जानता है 
कि इस जगली रास्ते म कितनी कठिनाइयाँ भौर दिक्कत 
हैं । मैं तुम्हें ऐसा साहि य देता हु कि जिससे कदावित्‌ तुमे 
अलठे रास्ते चले गये ता भी यह जान सकोगे, कि खाबा- 
पीना कहाँ मिलेगा ? मेरा दिया साहित्य अपने पास रखोगे 
तो तुम्हे राम्ते मे किसी प्रवार की कठिनाई गही होंगी 
और सकुशल जयल के उस पार पहुँच जाओगे | जब एक 
मनुष्य ने ऐसा कहा तो उसी समय पहाँ खडा हुआ दूधरा 
मनुष्य कहने सलगा-जगल का यह रास्ता कठित, कीदीली 
और वष्टकर है, यह विसने देसा है! यह झूठमुठ ही डय 
रहा है! मैं बहता है वि इस मार्ग'मे कोई कठिनाई नही 
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है । ठुम आनन्दपुर्वक जाओ और इसके दिये साहित्य को 
भी मत ले जाओ | 


माता ! अब वह प्थिक किसकी बात मानेंगा ? 


मृगापुत्र को माता क्षत्रियाणी और विचक्षण थी । 
उसने भृगापुत्र के प्रश्न के उत्तर में कह्म-हे पुत्र ! पहला 
सनुष्य भी जगल में जाने का एकान्त निषेध नहीं करता । 
वह केवल यही कहता है कि अगर तुम जगल के रास्ते जाना 
चाहते हो तो हमारा साहित्य लेते जाओ, जिससे रास्ते मे' 
कठिनाई न हो। वह जो साहित्य देता है उसके बदले मे 
कुछ माँगता भी नहीं है | दूसरा मनुष्य कहता है कि जगल 
का रास्ता खराब नही है अतएव जाओ और साथ में साहित्य 
मत ले जाओ । कदाचित्‌ दूसरे आदमी का ही कहना सही 
हो तो भी पहले श्रादमी का दिया साहित्य साथ ले जाने मे 
हज ही क्‍या है । 


इस व्यावहारिक उदाहरण को सभी लोग समभ सकते 
है । भगर यह भी समझो कि परलोक का मार्ग कसा कठिन 
है और वहाँ कौन सहायक है ? परलोक के माय में भी 
उदाहरण में कहे हुए दो मनुष्य सडे हैं। उनमे एक भगवान्‌ 
महावीर हैं या उनके समान अन्य कोई है और दूसरा कोई 
ननन्‍्य मत वाला मनुष्य है | यह अन्य मत वाला कहता है- 
प्राओ पीओ मजे उठाझो। धम कम और स्वर्ग नरक किसने 
देखा है ? विध्नसतोषी मनुष्य के इस प्रकार कहने पर भय- 
वान्‌ महावीर या उनके समान मान्यता वाला बहता है- 
परतोक के मार्ग मे बहुत कठिनाइयाँ हैं, बडे कष्ट हैं। उस 
मार्ग में रोग-डु स वर्गरह बहुत-से काठ विस्तरे है, इसलिए 
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है पथिक ! हू मेरा यह साहित्य लेता जा, इससे तुमे पर 
लोक के मा्गे में कठिनाई नही पडेंग्ी । 


अब तुम अपनी विवेक बुद्धि से विचार करो कि दोना 
में से किसकी बात मानती चाहिए ? भगवान्‌ महावीर जा 
कहते है वह वया स्वार्थवुद्धि से कहते हैं ? अगर नहीं, शो 
उनके कथनानुसार आचरण करने मे तुम्हारी क्‍या हानि है 
बे कहते हैं-तुझे परलोक जाना है, इसलिए मेरे बतलाए 
सद्‌गुण अगर धारण कर लेगा तो तेशा परलोक की मार्ग 
सुण्म हो जायेगा । तुझे सद्‌गुण घारण करने में क्या विरोध 
है ? सत्य, प्रामाणिकता, दया, नीति आदि सदुगुण धार 
करने से तेरा क्या विगड जायेगा ? इन सदूग्ुणों के कार्रण 
इस लोक मे सुख प्राप्त होता है और जिन सदूगुणों से इस 
लीक में सुख होता है, वे परलोक मे सुखदायक क्यों नहीं 
होगे ? सदगरुणो के पाथेयः (भाता) बिना परलोक का पर्व 
बडा ही कांठन मालूम होगा । अतएवं परलीक के पथ प९ 
प्रयाण करने से पहले भगवान्‌ महावीर सद्युशों के गिसे 
पाथेय को साथ लेने को सलाह देते हैं, उसे शिरोधाय करके 
पहले से ही घस का भाता तैयार कर लेना चाहिएं।भग 
वान्‌ ने तो राजपाट का त्याग करके त्य गमय जीवन स्थी 
कार किया था, अतएवं लोगो से कुछ लेने के लिए या किसी 
अन्य स्वाथभावना से तो उन्होंने ऐसा उपदेश दिया नहीं है, 
फिर उनकी बात मान लेने भे क्‍या वाघा है ? 

उस मुसलमान भाई की परलोक सम्बन्धी अमणा इस 
शास्त्रीय सिद्धान्त से दूर हो गई । भगवान्‌ महावीर क्या 
बहते हैं, तुम भी इस बात पर बरावर विचार करो बोर 
अगर उनको बात सत्य अतीत हो तो उस्ते जीवन में उतारी | 
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.. भैंगवान्‌ कहते हैं परलोक में कप्ट न हो, इसके लिए 
सबेग वढाओ-। सवेग किस प्रकार बढाया जा सकता है और 
उसे बढाने के लिए.-क्या करना चाहिए, इस विषय मे एक 
महात्मा ने कहा है- 

तथ्ये धर्में ध्वस्ताहिसाप्रधाने, 
> “ देवे रागह्वेपमोहादिसुक्ते । 
| साधा. सर्वग्रन्यसन्दर्भहीने, 

। सर्वेगोइ्सो निशचचलो योपचुराग ॥ 

“ 7अर्थात्‌-अहिसाप्रधान सत्य घम पर,' राग, द्वेष, मोह 
आदि विकारों से रहित देव पर और सब प्रकार के परि- 
ग्रह से रहित साधु पर निश्चल अनुराग रखना सवेग है । 
!. इस कथन से स्पष्ट है कि सवेग बढाने के लिए सब 
से पहले धम के प्रति अनु राग बढाना आवश्यक है । लेकिन 
आजकल तो धर्म के नाम पर बहुत ठगी चल 'रही है और 
यह भी कहा जाता है कि कुछ ठगी के उपाय भी धम में 
छिपे हुए [हैं । इस प्रकार घम के विषय में बहुत से लोग 
अम मे पडे हुए हैं । घम के नाम पर ८कुछ लोग ठगे भी 
गये हैं। इसी ,कारण कुछ लोग घर्मं से दुर रहना चाहते 
हैं जिममे कि ठगाई से बच सक । धम के नाम पर ठगाई 
करने वाला व्यक्ति जिस धम का अनुयायी होता है अथवा 
जिस धम के नास पर ठगाई करता है, उस घम को लोग 
वैसा ही समभने लगते है। अगर कोई मुहपत्ती वाध कर 
पप करता है तो यही समझा जाता है कि मुहपत्ती वाँधने 
वाले ऐसा ही करते हैं इस तरह ठगो की करतूत से धर्मे 
भी बदनाम होता है।। कवि तुलसीदासजी मे घर्म के नाम पर 
ठगने वालो का अच्छा चित्र खीचा है-- को 
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जे जन्मे कलिफाले फराला, केरतब वार्यंस वेष मशाता। 
धंचक भवत कहाइ राम के, किकर'कर्वेन कोहू काम के ॥ 


जो मनुप्य हस का वेष धारण करके कौवे के स्रमान 
कुत्मित काम करता है, उसके समान नीच दूसरा कोन हों 
सकता है । इसी प्रकार राम था अहन्त का वेष घारण करके 
पापाचरण करने वाले के समान और कोई नीच नहीं हां 
सकता । कवि तुलसीदास कहते हैं के इस कलियुग में जले 
हुए ऐसे लोग हस का वेष घोरण केरके काक के समान बीच 
काम करते हैं । पे परमात्मा के सेवक और मक्त बाहला कर 
भी वास्तव में कचन, क्रोध, और काम के सेवक है ! 
ऐसे धर्मोगी लोगों के आचरण की बदौलत ही धर्म 
खदनाम हुआ है और लोगो को घ॒र्म के प्रति घृणा हुई है। 
"किन्तु ज्ञानी जन ऐसे धर्मढोगी ,लोगो का व्यवहार देखकर 
चंबराते नही हैं। वे घम के लक्षणों से ही धर्म की परीक्षा 
करते है १ 
£ । सीता भी घंर्म के नाम परे ठगी गईथी। रावंग सीता 
को अन्य उपायी से ठंगने मे समथ न हुआ तो उसमे 'धर्म 
का'आश्रय लिया ! वह स्वंय साधु का वैष घोॉरण बे 
सीतो कौ ठग बर ले गया । रावण ने इसे प्रंकार घम है 
क्रम पर ठंगाई को सगर धर्म अपने नाम पर ठंगने वालों 
“को नप्ट कर देता है । इस नियम वे अनुसार रावण का 
भी भाश हो गया । रावण का नाश धंम के माम पर ठगाई 
नरले से ही पा था । मगर पर्म के नाम पर ठगी जानें 
अर भी सीता ने घंम का त्याग न किया घा। धस के धाम 
पर बोई अपनी स्वार्थभावना भले ही पुष्ट करना चाहे परन्तु 
आसिर धम की जय और पाप का द्षाय हए!बिना नहीं 
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रहता । अन्त में सीता के धर्म की जय हुई और रावण का 
पाप के कारण क्षय हुआ । 

कहने का आशय यह है कि सवेग को पढ़ाने के लिए 
धर्म के प्रति अनुराग रखना चाहिए । अनुत्तर धर्म के प्रति 
अनुराग, रखने से सवेग की वृद्धि होती है । मगर अव प्रइन 
यह उपस्थित होता है कि किस प्रकार के धर्म के प्रति अनु- 
राग रखना चाहिए ? इस प्रइन के उत्तर में ज्ञानी जन बत- 
लाते हैं कि जिस धर्म भे हिस्मा का सवथा निषेध किया गया 
है ऐसे अहिसाप्रधान धम्त के प्रति अनुराग रखना चाहिए। 
अहिसाभ्रधान धम के प्रति अनुराग रखने से सवेग को वृद्धि 
होती है । सवेग की वृद्धि के लिए स्वाथ का त्याग करना 
पडता है । स्वाथ का त्याग करके अहिसाप्रधान घर्म के प्रत्ति 
अनुराग धारण किया जाये तो सवेग जीवन में मृत्त रूप 
घारण कर लेता है । 

धम-अनुराग के साथ ही साथ राग, द्वेष और मोह 
आदि से रहित वीतराग देव के प्रति भी अनुराग रसना 
चाहिए । तुम्हारे देव भी वीतराग हैं और तुम्हारा घम भी 
बोतरागता का ही आदर्श उपस्थित करता है। अतएव जहां 
वीतरागता का दश्न करो वहाँ अनुराग घारण करो । 

चीतराग देव और वीतरागय घर्मं का भान कराने 
वाले निग्न॑न्‍्थ गुरु ही है | देव और धर्म की परख करने 
की कसौटो अगर ठीक हुई तो देव भोर घम की सत्यता- 
अस॒त्यता का ठीक निणय हो सकता है | अगर कसोटी ही 
ठोक नही हुई हो तो इस दशा से देव और घम का निर्णय 
भी नहीं हो सकता । देव और घम्में की परख करने को 
कसौटी गुर ही है। गुरु अगर निग्नन्‍्थ हुए अर्थात्‌ उन्हे किसी 
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भी वस्तु के प्रति ममत्व न हुआ तो वही गुरु सच्चे देव 
और सच्चे धम का परिचय करा सकते है। श्रतएव निश्व तय 
गुरु को ही गुरु मानना चाहिए । 


इस प्रकार वीतराग देव, बीतराग घर्म और निग्नन्ष 
गुरु के प्रति अनुराग रखने से सवेग की वृद्धि होती है। 
जो भव्य मोक्ष प्राप्त करने की भावना रखेगा और जो संसार 
की आग से बचना चाहेगा वही ऐसे देव, गुरु शोर बर्म का 
शरण गहेगा और अपनी आत्मा का कल्याण साधेगा । तुम 
भी ऐसे दव, गुर और घम के शरण में जाओोंगे तो तुम्हारा 
ही कल्याण होगा । 

सवेग निभय बनने का पहला माग है। अगर अपना 
बेग' ठीक (सम्यक्‌) रखा जाये तो भय होने का कोई कारण 
नही है ! सबवेग में भय को कोई स्थान नहीं है | सवेग मं 
निर्भयता है और जो सवेग घारण करता है वह निर्भय वन 
जाता है । 
'*.. सवेग किसे बहते हैं, यह पहले वतलाया जा चुका है। 

उसका सार इतना ही है कि मोक्ष की अभिलापा और मान 

के लिए किया जाने वाला प्रयत्न ही सवेग है। मोक्ष मा 
इच्छा रसने वाला कमवधन को ढीला करने की इच्छा रखता 
है ! कारागार को जो बंधन मानता है वही उससे छुटकाय 
पाने की भी इच्छा करता है । काराग्रार को बघव हीं 
मानने वाला उससे छूटते की भी क्यो इच्छा वरेगा ? बल्वि 
बहू तो उस बंधन को गौर मजबूत करना चाहँगा । ऐसा 
सनुग्य कारागार के वधन से मुक्त भी नहीं हो सकता। इसी 
प्रकार इस सपार को जो वधन रूप मानता है हस्त अरे 
कमदे हवा! अर्थात्‌ में इस लालचरूप दुनिया की जैल में हूं 
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ऐसा मानता है, उसी को मोक्ष को इच्छा हो सकती है । 
ससार को बधन हो न समभने वाला मोक्ष की इच्छा ही 
क्या करेगा ? 


मोक्ष की अभिलापा में इस अध्ययन में कथित सभी 
तत््वो का समावेश हो जाता है । यद्यपि सब तत्त्वो पर 
अलग-अलग चर्चा की गई है किन्तु सबका सार 'मोक्ष की 
अभिलापा होना! इतना ही है । मोक्ष की अभिलापा उसी 
के अन्त करण में जागेगी जिसे सत्तार कटुवा लगेगा और जो 
ससार को बधन समझेगा । 


सवेग से क्या फल मिलता है ? इस प्रइन के उत्तर 
में भगवान्‌ ने कहा--सवेग से अनुत्तर घर्मं पर श्रद्धा उत्पन 


होती है । 


। धमश्रद्धा मोक्षप्राप्ति का एक साधन है और यह साधन 
तभी श्राप्त होता है जब मोक्ष की आकाक्षा उत्पन्न होनी 
है। जिसके हृदय में सवेग के साथ धमश्रद्धा होती है वह 
कदापि धम से विचलित नहीं हो सकता, चाहे कोई कितना 
ही कप्ट क्यों न पहुँचाए । ऐसे दृढ घर्मियों के उदाहरण 
शासन के पानों में उपलब्ध होते हैं । 


प 


सवेग से क्या फल मिलता है ”? इस प्रइन के उत्तर 
में भगवान्‌ ने यह 'भी कहा है कि सवेग से धर्मश्रद्धा और 
घमश्द्धा से सवेग उत्पन्न होता है | इस प्रकार सवेग और 
धमश्नद्धा दोनो एक दूसरे के सहारे टिके हुए हैं। दोनो मे 
जेविनाभाव सम्बन्ध है । 

जिस पुरुष को दु खो से मुक्त होने की इच्छा होगी 
वह थमश्रद्धा द्वारा सवेग बढाएगा और सवेग द्वारा धर्मश्रद्धा 
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प्राप्त करेगा । ऐसा किये बिना वह रह नहीं सकता । जिगे 
कडाने को भूख लगी होगी वह भूख की प्रीडा मिटाने को 
प्रत्येक सभव उपाय करेगा । उसे ऐसा करना किसने मिख* 
लाया ? इस प्रइन के उत्तर में यही कहना हांगा दि भूव 
के दुस ने ही यह सिखलाया है, क्योंक्रि आवश्यकता हो 
आविष्कार की जननी है । कपडे क्सिलिए पहने जाते हैं” 
इस प्रइन के उत्तर में यही कहा, जायेगा, कि सर्दी-गर्मी' है 
बचने के लिए और लज्जा निवारण के लिए ही वस्त्र पहो 
जाते है । घर भी सर्दी-गर्मो से ,वचने के लिए बनाया जाता 
हैं । यह वात दूसरी है कि उससे फ्रेशन को स्थान दिया 
जाता है, मगर उसके बनाने का मूल उद्देश्य ता यही है ' 
इसी अ्रकार जिसे ससार-दु ख॑मय प्रतीत होगा वह सवेग का 
घारण करेगा ही और इस तरह अपनी धमंश्रद्धा को मुर्च 
रूप दिये बिता नही रहेगा ।जहाँ सवेग है, वहाँ मोक्ष पी 
अमिलापा और धमश्रद्धा भो अवश्य हातो है । इस अकीर 
घहाँ सबेग 'है वहाँ धमश्रद्धा है और जहां घर्मश्रद्धा है वहाँ 
सवेग है | धर्मश्रद्धा जन्म, जरा, मरण आदि दुखी से मु 
होने का बारिण है और सदेग भी इन दु सो से मुक्त कर 
साक्षप्राप्ति की श्रभिल्ापा को पूण करने के लिए ही हीता 
है । इस पअ्रवार धर्मंश्रद्ा और सवेग एक-दूसरे के, आधार 
भूत हँ--दोनों में अविनाभाव सवध है । | 


घमंश्रद्धा भी दो प्रकार वी होती है। एक घर्मश्द्धा सतार 
के लिए होती है और दूसरी सवेग के लिए। बुछ ऐसे छाग 
हैं जो अपने भापको घामिक कहलाने है लिए और अपन 
दोपो पर पर्दा डालने के लिए धर्म फ्रिया करने का ढोग कराते 
हैं। निन्‍तु भगवान्‌ ये क्थताउसार ऐसी धर्मत्रिया सवेग क्के 
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लिए नही है । इस प्रकार की कुत्सित कामना से अगर कोई 
साधु हो जाये तो भी उससे कुछ लाभ नही होता । 
शास्त्र में बतलाया गया है कि जितिनेक अभव्य जीव 
भी साधु बन जाते .हैं । अइन-किया जा सकता है कि अभव्य 
होने के कारण जिसे घर्म के प्रत्ति श्रद्धा ही नही होगी, वह 
साधु कौसे ब्रन जायेगा ? इस प्रइन के उत्तर मे कहा गया 
है कि वास्तत् मे अभव्य को धर्मश्रद्धा तो होती नही किन्तु 
साधुओं की महिमा-पूजा देखकर अपनी महिमा पूज़ा के लिए 
बह साधु का वेष धारण कर लेते है। उसके बाद साधु की 
तिया भी इसी उद्देश्य से ऋरते है कि अगर हम साधु की 
किया, नहीं करेंगे तो हमारी पूजा-प्रतिप्ठा वही होगी । मगर 
इस प्रकार का साघुत्व कया मोक्ष के हिसाव में ग्रिना जा 
सकता हैं ? जब ऐसा साधुपन भी मोक्ष के हिसाव मे नही गिना 
जा सकता तो ऐसे हो आशय से की गई घुम्हारी धममक्रिया 
मोक्ष के लेखें मे आ सकती है ? कदापि नहीं। इसलिए 
अगर किसी क्ुत्सित उद्देश्य 'से तुम धमकार्य करते हो तो 
उसे 'बदल डालो । 
छद्मस्थता के कारण धर्मक्रिया द्वारा मानप्रतिष्ठा प्राप्त 
करने 'की इच्छा उत्पन्न हो जाना सभव है, मगर इस इच्छा 
पर विजय भीं प्राप्त की जा सकती हैं। इस इच्छा का 
जीतनो अगर 'सभव न होता तो जीतने का उपदेश ही क्यों 
दिया जाता ? ससार में अगर शत्रु हैं तो उन्हे जीतने के 
उपाय भी है, किन्तु जो मनुष्य पहले से हो कायर वन जाता 
है'बह उपाय होते हुए भी शन्रुओ को जीतमे मे असमर्थ रहता 
। भैगतान्‌ कहते हैं-ससार में काम-लालसा तो भरी हुई 
ही मगर 'उसे जीत लिया जाये तो आत्मा का केल्थाण 
हो 'सकरता' है । 'भगर क्रोम्तलालसा जीतने मे पहले'ही निब- 
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लता दिखलाई जोंयेगी तो वह कंसे जीती जायेगी । 
ऊँता घर में घुसकर साने योग्य वस्तु खा जाता है। 
कुत्ते का यह स्वभाव है। पर क्या तुम स्वेच्छा से कुत्ते को 
घर मे घुसने देते हो ? कदाचित्‌ असावधानी से घुस भी 
जाये तो क्या उसे बाहर नही निकालते? काम, कोष बादि 
कपाय भी कुत्ते के समान हैं। इन कपाय रूपी कुत्तो को 
पहले तो आत्मा रूपी घर मे घुपने ही नही देना चाहिए और 
कदाचित्‌ घुस पड़े तो उसी समय बाहर निकाल देना चाहिए। 
हम तो छद्मस्थ हैं, ऐसा सोचकर जो काम क्रोध को बाहर 
नही निकालेगा वह छद्मस्थ ही बना रहेगा'। अतएवं काम 
आदि अतरग शनुओ को सर्वप्रथम बाहर निकायना चाहिए। 


+ ] 
तुम नमस्कारमत्र का स्मरण तो प्रतिदिन करते होगे 
उस मन्न का पहला पद 'णमो अरिहताण' है । अर्थात्‌ शिल्धाि 
भ्तरग शब्रुओ को जीत लिया है, उन्हें नमस्कार हां । उन्होने 
काम-कोघ आदि श्रतरय शत्रुओ को जीत लिया है वह वित- 
शत्रु बोतराग भगवान्‌ ही मेरे देव हैं। आगर यह बात जानत 
हो श्रौर फिर भी आतरिक शनुओ की जोततते का प्रयत्न नहीं 
करते तो यह तुम्हारी कायरता ही ग्रिनी-जायेगी । अतएवं 
भातरिक शत्रुओ पर विजय आप्त करके घम पर श्रद्धा घारण 
करो और फिर मोक्ष की इच्छा से स्ेग की- वृद्धि किय 
जाओ । दुनिया मैं जगह-जगह दियाई देता है कि,लोग 
पाम लालसा से प्रेरित होकर देवी-देवता के नाम पर अनेक 
निरपराधी जीवो का वलिदान करते हैं और समझते हैं कि 
ऐसा करने से हम सुस्ती हो जाएँगे । परम्परागत #सस्कार्स 
के कारण तुम इस हिंसा से बचे हहिंए- हो, +किन्तु साथ हो 
गह देसने की आवश्यर्ता है कि तुम्हारे अन्त करण में काम- 
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लालसा तो नही रहो हुई है ? अगर कामलालसा मौजूद 
हो तो आन्तरिक शत्रुओ पर विजय प्राप्त करके कामलालसा 
को भी दूर करो और अनुत्तर धर्म पर श्रद्धा पैदा करो । 
घर्मश्रवण करने के लिए तो मेरे पास आये ही हो, अब 
धर्मश्रद्धा ही जागृत करना शेप रहता है। 


जब आन्तरिक झात्रु तुम्हारे ऊपर आक्रमण करें तो 
ऐसा विचार करो-हे आत्मा ! आन्तरिक रिपुओ की चढाई 
के समय अगर तू छिपकर बैठा रहेगा तो तू उन पर विजय 
प्राप्त कर सकेगा ? युद्ध के समय छिप कर बेठ रहना 
वीरात्मा को शोभा नही देता । उदाहरणार्थ तुम पाक्षिक 
प्रतिकमण करते हो । पाक्षिक प्रतिक्रमण पन्द्रह दिन में किया 
जाता है। ऐसे समय आन्तरिक शत्रु चढाई कर दें तो ऐसा 
विचार करना चाहिए कि, आत्मन्‌ ! पन्द्रह दिन में यह 
अवसर मिला है । इस अवसर पर भी प्रवरग बझत्रुओ को 
जीतने के बदले ससार का ही विचार करूँगा तो कोल्हू के 
बैल की तरह फिर फिर कर उसी स्थान पर आ खडा होऊँंगा । 
अतएवं यही उचित है कि ऐमे अवसर पर कामनाओ मे न 
उलभ कर घमंत्रिया द्वारा श्रतरग शनुओ, कामलालसा आदि 
को जीतने का ही प्रयत्न किया जाये । 


कदाचित्‌ यह कहा जाये कि गृहस्थो को तो ससार 
की चीजो की आवश्यकता रहती ही है ! इस आवश्यकता 
की पूति अगर धर्म द्वारा की जाये तो क्या हानि है? इस 
पेन का उत्तर यह है कि कामना करने से ही घर्म का फल 
मिलेगा, अन्यथा नही मिलेगा, ऐसा समभता भूल है। 
बल्कि कामना करने से तो धम का फल तुच्छ हो जाता है 
और कामना नहीं करने से अनत गुना फल होता है, तो 
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फिर कामना करके फैल की कीमत घटाने से क्या लाभ है! 


न लीजिये आपने एक रतजटित' कीमतों भू 
पहनी है । यह अ्रगुठी पहन कर आप शाकऊ लेने के मिए 
आक-वाजार में गये । शाक वेचने वाले ने तुमसे कहा- 
भाई, यह श्रगूठी मुझे दे दो । इसके बदले सेर दो सेर शा 
अधिक दे दंगा । तो कैया आप दो सेर क्षाक के बदले अपगा 
कोमती श्रगूठी उसे दे देंगे ? यह ठोक है कि आपको गाढ़ 
की आवश्यकता है, फिर भी कीमती अगुठी देकर आप बार 
नही लगे । कुछ कागे चलकर आप मिठाई वाले की दुकान 
आ गए । मिठाई वाला भी आपसे कहने लगा -मैं आपका 
'तैर-दो सेर अधिक़ मिठाई दू गा पर श्रगृठी मश्ते दे दा। 
'पो भी क्या आप दे देगे ? इसी, प्रक्रार आप कपडे की दुकार 
पर गये । दुकानदार ने कहा- तुम्हे जो कपड़ा पस् हो, , 
अधिक ले लो, लेकिन अपनी अग्रुठो मुझे दे दो । तो का | 
भा गगूठी दे देगे ? आपको इन सभो चीजों कौ आव 


कीमत चुका दे । ऐसा करने मे व्यावहारिक बुद्धिमता सममी 
जाती है । कम कीमत मे अगुठी दे देना बुद्धिमत्ता नहीं 
वरन्‌ मू्खता समझी जाती है । 

है व्यावहारिक उदाहरण को झाप समझ गये होगे! 
धर्म के विषय में भी ऐसा ही सम्क्रिए । घर्म एक बहुमुत्य 
कम है। इस रत्न के यदते, में सार की तुच्छ बह्तु रुपी 
अ-भाजी सरीदी जाये त्ता क्या ऐसा करन ठीक होगा * 
से घर्म-रत्न को ओछो कीसन ,मे न बेचोगे तो फ़िर आपरो 
किसो भी सासारिक नस्तु की कमी ने रह जायेगी । धम 
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को ससार की तुच्छ वस्तु के बदले न बेचने के कारण आपको 
दस बोलो की प्राप्ति की सुविधा होगी । 


श्री उत्तराष्ययनसूत्र में दस बोलो का वर्णन करते हुए 
कहा है- 
खिच्च चत्यु हिरण्ण च, पसवो दासपोरुस , 
चत्तारि कामखधाणि, तत्व से उबवज्ज्ड ॥ 
मित्तव नाइव होइ, उच्चमोए य वण्णव । 
भ्रप्पायके ,महापन्‍्ने, श्रभिजाए जसो बले।ा 
। -वथ० ३, गा १७ १८ 


अथर्त्-जों पुरुप ससार के सुखों मे न ललचा कर 
अनुत्तर धम पर भ्रंद्धा रखता है और अपने सवेग की वृद्धि 
फरना चाहता है, वहूँ अपनी धमश्रद्धा के फलस्वरूप, कंदा: 
चितू बतमान भव मे हो मोक्ष प्राप्त न करे तो देवलोक में 
अर्वेश्य, जाता है और वहाँ की सात प्रधान पदवियों में से 
एक पदवो प्राप्त करतीं है। तत्पश्चात्‌ वह देवलोक के सुख 
भोग कर, नीची गति में न॑ जाकर मनुष्य भव हो आप्त 
करता है और उसे वहाँ उत्तम (१) क्षेत्र, वास्तु, चादो-सोना, 
“3 तथा दास (२) मित्र (३) ज्ञाति (८) उच्च गोत्र 
(४) सुदर शरीर (६) नीरोगता (७) बुद्धि (८5) कुली- 
नता (६) यश और (१०) वल, इन दस वोलो को सुविधा 
लती है । 
ऊपर कहे दस वोलो में पहुँला बोल उत्तम क्षेत्र है | 
« /गवान्‌ ने जीवन की आवश्यक वस्तुओ मे क्षेत्र को 
प्रयम स्थान दिया है। क्षेत्र (सेत) में अन्न उत्पन्न ने हो 
जीवन टिक ही नहीं सकता । जीवन अन्न के आधार 
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पर ही टिका हुआ है | यह बात एक परिचित एबाहुए 
द्वारा समभाता हू। 
समान लीजिये, किसी राजों ने आपको एक सुन्दर गहन 
दिया । महत फर्नीचर जादि से खूब सजा हुआ है। राज 
ने ऐसा सुन्दर महल देने के स थ एक शत की कि इम मह 
मे, खेत में पैदा होने वाली कोई भी चीज नही भा सरेग। 
अब आप विचार कीजिये कि उस सुन्दर महल में बाप 
जीवन कितने दिनों तक टिक सक्रेगा ? दूसरे, आपती ऐए 
भोपडी दी जाये और वहा खेत मे पैदा होने वाले अल जारि 
का उपयोग करने की छूट दी जाये तो क्या उससे आपका 
जीवन-व्यवहार बखूबी नही चलता २ अवश्य चल सकता है 
इस प्रकार जीव में सेती का अप्रूव स्थान है, गिल 
आवको खेत नहीं चाहिए, खेत में पैदा हुईं बस्तुएँ चाहिए ' 
यह कितनी भूल है ) सच्ची सम्पत्ति तोल्खेत ही हैं । बारे 
सम्पत्ति को चोर चुरा सकते है| मगर खेती को कोई हक 
नही सकता । ऐसा होने पर भी आज तुम्हारे पास क्त्नि 
खेत है ? कदाचित्‌ तुम खेत न रखते होओः तो ऐसा थम 
मान तो मे रस्तो कि हम खेती नहीं करने वाले वड हैं गौर 
सती बरने वाले क्सिन नीचे-हल्के हैं । तुम अपने स्री 
तीय और साधर्मी किसानो के साथ सबंध जोडने की हिल 
रुसी, कायरता मत लाओ । ससार में हिम्मत की कीमत है। 
संघ का धर्म क्या है और संघ को किस प्रकार व 
सब सदस्यों को अपनाना चाहिये, यह वतलाने के लिए परी 
काल वा एक उदाहरण तुम्हारे सामने रसता हू। आज के 
संघ वा नाम संघ तो है, मगर उसमे सगति नहीं हैं| सगे 
हीत पर सध सम्पुण राष्ट्र मे हलचल ,पैदा वर सकता है! 
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मगर आज के सघ में ऐसी फूट पड गई है कि उसकी समस्त 
शवितियाँ नष्ट हो रही हैं । भारत की फूट और असत्य, यह 
दो वस्तुएँ विदेशियों के लिए 'मेवा' के समान है। अगर 
यह दोनो वस्तुएँ भारत मे हट जाएँ तो भारत बिदेशियों 
के लिए 'मेवा' नहीं, वरन्‌ सेवा' करने योग्य बन सकता 
है | सत्य और ऐवय के द्वारा भारत का उत्थान हुए बिना 
नही रह सकता ! 


सघ में किस प्रकार की सगति होनी चाहिए, इस 
विपय में एक उदाहरण लीजिये -- 

भारतवर्प भें युधिष्ठिर धर्मात्मा के रूप मे प्रसिद्ध हैं। 
जैन और अजैन, सभी युधिष्ठिर को महापुरुष और घर्मा- 
त्मा मानते हैं । दूसरी ओर दुर्योधव पापात्मा था । उसने 
भीम को तदी में पटक दिया था और पाडवों के घर में 
जाग सुलगा दी थी । फिर भी अपने पुण्यप्रताप से पाडव 
बच गये । दुर्योधन ने य्रुधिष्ठिर को जूए में हराकर पाइवो 
को जगल में भेज दिया था ! जगल में वे अनेकों कष्ट 
भुगत रहे थे । पाडव स्वय बलवान्‌ थे और फिर श्रीकृष्ण 
जैसे उनके सहायक थे । पाडव चाहते तो दुर्योधन को परा- 
स्त कर देना उनके वाएँ हाथ का खेल था। मगर युघधि- 
प्ठिर कहते थे-जो बात जीभ से कह दी है उसका पालन 
जीव को जोखिम मे डालकर भी करना चाहिये । द्रौपदी 
इस वियय में युधिष्ठिर को उपालभ देती और कहती-भीम 
और अजुन सरीखे वलवान्‌ भाइयो को विपति में डालते 
वाले तुम्ही हो । तुमने उन्हे कैसा दीन बना दिया है । मैं 
राजकन्या और रॉजपत्नी होकर भी जगली अन्न से उदर- 
पूत्ति करती ह । इसके कारण भी तुम्ही हो । 


११०-सम्यक्त्वपराक्रम (१) 


पत्नी की ऐसी बाते सुनकरे पुरुष का उग्र वन जेना 
स्वाभाविक है । परल्तु द्रौपदी की बातो के उत्तर मे युति 
ण्ठिर कहते हैं--देवी ! आज तुममे इतती उम्रता कया जाए 
पडती है ? मुझे तो ऐसे कष्ट के समय भी सब भाई वें 
ही सुन्दर जान पडते है और तू भी बहुत युदर दि 
देती है । इस समय में भी ऐसा हू कि इस शे मेरी धरा- 
बरी नही कर सकता । तुम इस समय की सराबव बर्जतार्ती 
दो, परन्तु मैं पूछता हू कि यह समय खराय है या यह समय 
सराव था जब वस्त्रह्दीन करने के लिए तुम्हारा घोर सीधा 
गया था ? 

द्रौपदी ने उत्तर दिया- वह समय तो बहुत ही सगव 
था । इस समय निश्चि व हो जीवनयापन कर रहे हैं। मार 
उस समय तो जीवित रहना भी कठिन हो गया था | उसे 
समय का दुस तो महाभयकर था । 

युधिप्ठिर बोले-तों उस समय किसने तुम्हारी लार्जे 
रसी थी ? उस समय वो नजर के सामने रखकर मैं विचार 
करता हूं तो यह समय मुझे प्रिय लगता है। मु यह समय 
इसलिए परावे नहीं लगता क्योति इस समय में अमर वा 
पालन होता है | तुम बार-बार इस समय वी निंदा कर्रती 
हो, लेकिन जरा विचार करो क्रि बिसी प्रकार का अपराध 

करने पर भी, धर्म के पालन के लिए हम लोगो को ६ 

समय सेक्ट सहने पहते हैं । इससे बढगर दूधरा आवड 
और बया हो सकता है ? 

युधिष्ठिर और उनते भाई जगख में वस्ट सहन कद 
रहे ये, फिर भी दुर्योधन की आंयों में वे काटे: की रद 
खटबते थे । दुर्योयने ने विचार किया- एस स्रमय वाध्डय 
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अम्नह्यय हैं, मैं सेना ले जाकर उन्हे नष्ट कर डालू तो सदा 
के लिए रूगडा ही मिट जाएगा । इस प्रकार विचार कर 
दुर्वोधन गोकुल देखने के बहाने सेना लेकर चला । उसकी 
इच्छा तो पाण्ठवों को नप्ट करने की थी मगर बहाना उसने 
किया ग्रोकुब देखने का । 


पहले के राजा लोग भी गरोकुल रखते थे और श्रावक 
भी गोकुल रखेते थे । आनन्द श्रावक के वर्णन मे यह वणन 
कही नही देखा गया कि उसके यहाँ हाथी, घोडा या मोटरे 
थी, इसके विपरीत गायें होने का वर्णन अवश्य देखा जाता 
है । इस प्रकार पहले वे लॉग गायो की खूब रक्षा करते 
थे । मगर आज तो ऐसा जान पडता है मानो लोगों ने 
भोपालन को हलका काम समझ रखा हैं । लोग गायो के 
'केत्ल' की शिकायत करते है, मगर गहरा विचार करने पर 
भालूम होगा कि इसका प्रधान कारण यही है कि हिन्दुओं 
ने गायो का आदर करना छोड दिया हे। लोगो को मोटर 
का पेट्रोल खाना सह्य हो जाता है मगर गाय का घास खाना 
सह्न नेही है । 
दुर्योधन के हृदय में पाण्डवों को नप्ट करने की भावना 
थी परन्तु वह गोकुल वा निरीक्षण करने के बहाने सेना के 
साथ निकला । माय मे द्ुर्ोधत अपनी सेना के साथ गन्धर्व 
के बगीचे भे उतरा और इस कारण गन्धर्व तथा दुर्योधन 
के बीच लडाई हो गई । गवर्व बलवान्‌ था । उसने सबको 
जीत लिया और द्ुर्वोधन |को जीवित प्रकडकर बाँध दिया। 
दुर्योधन के एक दूत ने यह सब समाचार पाण्डब्रो और द्रौपदी 
के प्रास पहुँचाएं । 


समाचार सुनकर भीम, अजु न और द्रीपदी ने कहा- 
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बहुत अच्छा हुआ जो दुर्योधन पकड कर बाँध तिया गया। 
इस दुष्ट ने जैसा किया वैसा फल पाया ।- दुयंधिन दुष्द 
विचार करके ही आ रहा था और उसमे पाण्ड्ओी को कप 
भी बहुत दिया था । फिर भी दुर्योधन के कद होने वे समा 

चार सुनते ही युधिप्ठिर, भीम अर्जुन आदि से कहने सगे- 
भाइयों ! दुर्योधन के पकडे जाने से तुम प्रसन्‍त होते है 
और इये बहुत अच्छा समझते हो, मगर यह बात हम धागा 
को शोभा नहीं देती । हे अजु न! अगर तुझे मुक्त पर विश्व - 
है तो मैं जो कहता हु, उसी के अनुसार तू कर। मेज १ 
बोले 'मुझे आपके ऊपर पूर्ण विश्वास है । अतएवं आपदी 
भादेश मुझे शिरोधार्य है । आप जो कहेगे, वही करूंगा। 

तब युधिष्ठिर ने कहा-'जब कौरवों से अपना भंगड़ा हीं 

एक ओर सौ कौरव और दूसरी ओर हम पाँच पाण्डव रह 

मगर किसी तीसरे के साथ भगढा हो तो हम एक सौ पाँच 
साथ रहे । दुर्मोधन कैसा ही क्यो न हो, प्रातिर तो पता 
भाई ही है । हममे पुरुषाथ होने पर भी कोई हमारे भाई 

को बैद कर रखे, यह क्तिना अनुचित है ? मतएवं आए 

तुममे पुरुषाथ हो तो जाओ और दुर्याधन को गधव के वन 

से मुक्त कर आओ । 


घर्मात्मा युधित्ठिर ने विरासत में भारतवर्ष का ऐसे 
हितबुद्धि बी भें दी है | मगर श्राजकल यह हिंतबुद्दि किंग, 
प्रकार भुत्रा दी गई है और परिस्थिति कितनी विकेट हो 
गई है, यह देसने को आवश्यकता है । माई तोसरी गर्कि 
सबको दवा रही हो तो भले दबावे किन्तु हिल्डु-मुसतमानः 
जैन-वेप्यव अथवा जैन परन्पर मे धान्ति के साथ नहीं से 
सकते । यरविष्ठिर कहते हैं--अपना भाई अपने ठपर मत 
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ही लाखो जुल्म करता हो, मगर यदि वह भाई कसी 
तोसरे द्वारा दबाया जाता हो या पीडित क्रिया जाता हो 
तो उसे पीडा-मुक्त करना भाई का घम है । 


अ्रजु न पहले कहता था-दुर्योधन, गधव द्वारा कैद कर 
लिया गया, यह बहुत्त अच्छा हुआ । परन्तु युद्धिष्ठिर की 
आज्ञा होते हो वह गधव के पास्त गया , उसने दुर्योधन को 
वधनमुक्त करने के लिए कहा,। यह सुनकर गधव ने अजु न 
से कहा- मित्र ! तुम यह क्‍या कह रहे हो ? तुम इतना 
ही विचार नही करते कि दुर्योधन वडा ही दुष्ट है और 
पुम सबको मारने के लिए जा रहा था | ऐसी स्थिति मे 
मैंने उसे पकड कर कैद कर लिया है तो वुरा क्‍या किया 
है ? इसलिए तुम अपने धर जाओ और इसे छुडाने के प्रयत्न 
में मत पडो । अजुन ने उत्तर दिया- दुर्योधन चाहे जैसा 
हो आखिर तो हमारा भाई ही है, अतएवं उसे बथनमुक्त 
करना हो पडेगा ।! 


अजुन तो भाई की रक्षा के लिए इस प्रकार कहता 
है, मगर आप लोग भाई-भाई कोट मे मुकदमेवाजी तो नही 
करते ? कदाचित कोई कहे कि हमारा भाई बहुत खराब है 
तो उससे यही कहा जा सकता है कि वह कितना ही खराब 
क्यो ने हो, मगर दुर्योधन के समान खराब तो नही है । 
अब य्रुधिष्ठिर ने दुर्योधन के समान भाई के प्रति इतनी क्षमा 
और सहनशीलता का परिचय दिया तो तुम अपने भाई के 
प्रति कितनी क्षमा और सहनशीलता का परिचय नही दे 
सकते ? मगर तुम में भाई के प्रति इतनी क्षमा और सहन- 
धोलता नही है और इसी कारण तुम भाई के सिलाफ न्या- 
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धहुत अच्छा हुआ जो दुर्योधन पकठ कर वाँध लिया गया। 
इस दुष्ट ने ज॑सा किया वैसा फल पाया ! दुर्यधिन दुष्ट 
विचार करके ही आ रहा था और उसने पाण्डर्तों को कष्ट 
भी बहुत दिया था। फिर भी दुर्योधन के कद होने के समा 
चार सुनते ही य्रुधिप्ठिर, भीम भजन आदि से कहने के" 
भाईयों! दुर्योधन के पकडे जाने से तुम प्रसन्‍न होते हो 
और इसे बहुत अच्छा समभते हो, मगर यह बात हम लाों 
को शोभा नहीं देती । हे अजु न! अगर तुझे मुझ पर विल्लाय 
है तो मै जो कहता हु, उसी के अनुसार तू कर। भेजने 
बोले 'मुझें आपके ऊपर परूण विश्वास है | अतएवं आपने 
आदेश मुझे शिरोधाय है । आप जा कहेगे, वहीं करूंगा । 
तब युधिप्ठिर ते कहा-'जव कौरवों से अपना भागडा होगे 
एक ओर सौ कौरव और दूसरी ओर हम पाच पाएंडव रह, 
मगर किसी तीसरे के साथ भंगठा हो तो हम एक सौ पार 
साथ रहे । दुर्योधन कैसा ही क्यों न हो, भ्राखिर ती व 
भाई ही है | हममे पुरुषार्थ होने पर भी कोई हमारे भाई 
को कैद कर रपे, यह कितना अनुचित है ? अतएवं बार 
छुममे परुस्पार्थ हो तो जाओ आर दुर्योधन का गधव के वी 
से मुक्त कर आभओो । । 


धर्मात्मा युविष्ठिर ने विरासत में भारतवर्ष को ऐप 
हितबुद्धि की भेंट दी है । मगर झाजकल यह हिंतबुद्धि किए 
भा 93 गई है और परिस्थिति कितनी विकेट हे 
गई है, यह देखने की आवश्यकता है । कोई तीसरी शरहिं 
सबको दबा रही हो तो भले दबावे किस्तु हिंन्दु-मुसतमाँ) 
जैन-वैष्णव अथवा जैन परस्पर में शान्ति के साथ नहीं 
सकते । युधिष्ठिर कहते है--अपना भाई अपने ऊपर मे 
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ही लाखो जुल्म करता हो, मगर यदि वह भाई किसी 
तीसरे द्वारा दबाया जाता हो या पोडित किया जाता हो 
तो उसे पीडा-मुक्त करना भाई का धम है । 


प्रजुन पहले कहता था-दुर्योधन, गधव द्वारा कद कर 
लिया गया, यह बहुत्त अच्छा हुआ । परन्तु युद्धिष्ठिर की 
आज्ञा होते हो वह गधव के पास गया + उसने दुर्योधन को 
वधनमुक्त करने के लिए कहा,! यह सुनकर गधघव ने अजु न 
से कहा- 'मित्र ! तुम यह क्या कह रहे हो ? तुम इतना 
ही विव्ार नही करते कि दुर्योधन वडा ही दुष्ट है और 
तुम सबको मारने के लिए जा रहा था । ऐसी स्थिति में 
मैने उसे पकड़ कर कैद कर लिया है तो घुरा क्‍या किया 
है ? इसलिए तुम अपने घर जाओ और इसे छुडाने के प्रयत्न 
में मत्त पडो । अजुन ने उत्तर दिया- दुर्योधन चाहे जैसा 
हो आखिर तो हमारा भाई ही है, अतएवं उसे बथनमुक्त 
करना ही पडेगा ।? 


अजुन तो भाई की रक्षा के लिए इस प्रकार कहता 

है, भगर आप लोग भाई-भाई कोट में मुकदमेबाजी तो नही 
करते ? कदाचित कोई कहे कि हमारा भाई बहुत खराब है 
उससे यही कहा जा सकता है कि वह कितना ही खराब 
क्यो न हो, मगर दुर्योधन फ्रे समान खराब तो नही है । 
जब युधिष्ठिर ने दुर्योधन के समान भाई के प्रति इतनी क्षमा 
और सहनशीलता का परिचय दिया तो तुम अपने भाई के 
प्रति कितनी क्षमा और सहनशोीलता का परिचय नही दे 
सकते ? भगर तुम में भाई के प्रति इतनी क्षमा और सहन- 
शीलता नही है और इसी कारण तुम भाई के खिलाफ न्या- 
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यालय में मुकदमा दायर करते हो! अशुन, भीम वौर 
द्रौपदी-तीनो दुर्योधन से बहुत खिलाफ थे, फिर भी एड 
गुधिष्ठिर के बचनो पर ऐसा दृढ़ विश्वास था ता मुम्हें था 
बानू के वचनों पर कितना अधिक विश्वास होता चाहिए! 
अगवान्‌ कहते है--सिर काटने बाला वैरी भी मित्र हो है। 
वास्तव में तो काई किसी का सिर काट हो, नहीं सकता, 
किन्तु आत्मा ही अपना सिरच्छेद कर सकती है। अत बाली 
ही अपना असली वेरी है । 


अर्जुन ने गधव से कहा- भले ही तुम हमारे हि 
की बात कहते होओे, मगर अपने भाई की बात के सार्मी | 
मैं तुम्हारी बात नहीं मान सकता । मुझे अपने ज्येष्ठ भागी 
गरुधिष्ठिर की बात शिसोधाय करके दुर्योधन का तुम्हारे वह 
से छुडाना है । अत तुम उसे वधन-मुक्त कर दो। नए 
मो नहीं मुक्त करना चाहते तो युद्ध करा । अगर पुरी 
हमारे हित के लिये हो उसे कैद कर रसा हो ता मेस यहीं 
कहना है कि उसे छोड दो / मुझे उसकी करतूतें नही देवनी, 
मुझ अपने भाई की आजा का पालन करना है। अत 
उसे छोड दो । 

आखिर अजु न दुर्योधन को छूडा लाया । ग्रुशिवि 
मजुन पर बहुत प्रसन्‍न हुए और कहने लगे- तू मेरा सच्तो 
भाई है । उन्होने द्वीपदी से कहा देखो, इस जगल में करती! 
मंगत है इस प्रकार युधिष्ठर ने जगल मे और सकद के 
समय में धम का पालन किया था । मगर इस पर से का। 
अपने विषय में विचार करो क्रि आप उपाश्रय में बर् की 
पालन करने आते हैं या अपने अभिमान का पोषण करेगे 
बाते हैं ? धमस्थान में प्रवैज्ञ करते ही 'निश्सही निस्सद्दी 
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फहकर अभिमान, क्रोध आदि का निषेध करना चाहिए । 
अगर इसका निषेघ किये बिना ही घमस्थान में आते हो तो 
कहना चाहिए कि आप अभी घमतत्त्व से दूर है । 


भीम ने युविष्ठिर से कहा - 'गधर्व द्वारा दुर्योधन के 
फंद होने से तो हमे प्रसन्नता हुई थी । आप न होते तो 
हम इसी पाप में पडे रहते । भीम का यह कथन सुनकर 
युधिप्ठिर ने उत्तर दिया 'यह तो ठीक है, मगर अजुन 
जैसा भाई न हांता ता मेरी आज्ञा कौन मानता ?२ 

तुम भी छद्मस्प्र हो। तुम्हारे प्रन्त करण में इस प्रकार 
का पाप आना सभव है। किर भी आज्ञा शिरोघाय करने' 
का ध्यान तो तुम्हे भी रखना चाहिए। भगवान्‌ की आज्ञा 
हैं कि सबको अपना मित्र समझो । अपने अपराध के लिए 
जमा मांगा और दूसरो के अवराध क्षमा कर दो। इस 
आज्ञा का पालन करने में ऐसी पॉलिसी का उपयोग नही 
फरना चाहिए कि जिनके साथ लडाई फगडा किया हो उनसे 
ता क्षमा माँगो नहीं और दूसरो के केवल व्यवहार के लिए 
ज्षमा-याचना करो । सच्ची क्षमा माँगने का और क्षमा देने 
की यह सच्चा सागर नही है । झत्रु हो या मित्र, सर पर 
जमाभाव रखना ही महावीर भगवान्‌ का महामागे है । 
-गवान्‌ के इस महामाग पर चलोगे तो आपका कल्याण 
हैगा । आज युधिप्ठिर तो रह नही मगर उनकी कही वात 
रह गई है, इस बात को तुम ध्यान मे रखो और जीवन- 
व्यवहार में उतारो। धम की बात कहने मे और अमन 
मे लाने में बडा अन्तर है । धम का अमल करने से मालूम 
होगा कि घम में कंसी और कितनी शक्ति रही हुई है ! 
इसी प्रकार सघ का बल संगठित करके, व्यवहार किया 
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जाये तो सघवात की शक्ति समग्र राष्ट्र में हतवल पैदा के 
देगी । सघवल घम् का प्राण हैं । जहाँ सघवल नहीं हातों 
वहा धम भी जीवित नही रह सकता । 
कहने का आशय यह है कि सघ से सगति होता 
सध बहुत कुछ काम कर सकता है, भतएवं अपने समातोय 
और सघर्मी भाइयी को दूर नहीं रपना चाहिए और उह 
भी प्रेमपुबक अपनाना चाहिए | 
आत्मा का कल्याण करने के लिए भगवान्‌ ने सका 
से पराक्रम करन के लिए कहा है । मोक्ष बी अभिलापा करा 
'सवेग' कटलात) है । अगर हुमन भव-वधनो का स्वस्प तरस 
होगा और तुम्हें उन बधना से मुक्त होकर मोक्ष प्राप्त कर्ण 
की इच्छा हुई होगो ता तुम्हारे भातर अवश्य ही सवेग जाए 
होगा । जहा तक सवेग जागृत नही होता वहा तक मोक्ष भी 
की बात केवल बात ही वात है * भास्त्र में कहा हैं - 
वाया वीरिय मिचेण समासासेन्ति भ्रप्पय। 
3० ६-६ . 
अर्थात्‌ जब तक सवेग जागृत नहीं होता तय तक वाणी 
के विलास द्वारा हो आत्मा को आव्यासन दना पढता है। 
बडी बडी बातो से दिये गये आइवासन से आत्मा को धवी+ 
किस प्रकार हो सकता है ? अतएवं शास्त्र की वाणी वां 
जीवन में ओतप्रोत करवे सवेग जागृत फरो अर्वात्‌ हृदय 
मोद्य की अभिलापा जोबित करो । 
मोक्ष की बभिलापा होना सवेग है, यह तो आप दम 
गये | मगर सवेग का फल कया है ? यह भी जानना चाहिये। 
इस प्रइन के उत्तर में भगवान्‌ ने कहा है कि सववेय द्वारा 
अनुत्तर अर्थात्‌ प्रधान घम पर श्रद्धा उत्पन्त होती है। अधात 
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धर्म मोक्षधर्म है, क्योकि मोक्ष के सिवाय दूधरी कोई भी 
वस्तु अनुत्तर वस्तु नही है | मोक्ष ही परम पुरुषाथ कह- 
लाता है । चार पुरुपार्थो में मोक्ष पुरुषार्थ अनुत्तर है । सवेय 
द्वारा इसो मोक्षवम पर श्रद्धा उत्पन्न होती है । जब मोक्ष- 
धर्म पर दृढ़ श्रद्धा पैदा होती है, तब मोक्षघम के सामने 
ससार के समस्त पदार्थ स्वभावत तुच्छ प्रतीत होने लगते हैं । 


आपको यह तो भलोभाति त्रिदित ही है कि एक रुपये 
के मुकाबले एक आना को कितनी कीमत है ” आपको एक 
भाना के बदले एक रुपया मिलता हो तो आप एक आना 
का त्याग करने लिए तैयार हो जाएँगे या नही ? और एक 
मिन्‍नी मिलती हो तो एक रुपये को, हीरा मिलता हो तो 
एक गिन्नी को और चिन्तामणि रत्न मिलता हो तो एक 
हीरे को त्यागने के लिये तैयार हो जाओगे या नही ? जमे 
इनका त्याग करने को तैयार हो जाते हो उसी प्रकार अनु- 
तर धम के बदले मे तुम ससार की सभी चीजों का त्याग 
करने के लिए तैयार हो जाओगे । इस त्याग के पीछे भी 
श्रद्धा काम कर रही है | एक आना की अपेक्षा एक रुपये 
का मूल्य अधिक है, ऐसी दृढ़ श्रद्धा तुम्हारे भीतर होगी तो 
ही तुम एक आना का त्याग कर सकोगे अन्यथा नही। 
इसी भाति अगर तुम्हे दृढ श्रद्धा होगी कि मोक्षधम अनु- 
त्तर है अर्थात्‌ मोक्षबम से श्रेष्ठ और कोई वस्तु नही है, 
तभी तुम ससार की वस्तुओ का त्याग कर सकोगे । नही 
तो ससार के प्रलोभनो से छूटना बहुत कठिन है । मोक्षयर्म 
पर दृढ श्रद्धा हो तो ही सासारिक प्रलोभनो पर विजय प्र।प्त 
को जा सकती है और उससे छुटकारा पाया जा सकता है। 

अनुत्तर धर्म वही है जो भव-बबनो से मुवित देता है, 
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परत॑ता से मुवत्त करके स्वतन्तता प्राप्त कराता है और 
पतितावस्था में से याहर निकाल १र उन्नत बनाता है। परम 
के साथ अनुत्तर' विशेषण जयाने का कारण यह है हि बहू 
तेरे लाग पाय को भी धर्म का नाम देंते हैं । जहा पर है 
था पाप का कोई भी कारण है, वहाँ धमतत्त्व गही हैं, मह 
बतलाने के लिए घम्र के साथ अनुत्तर विशेषण लगा गया 
है । हृदय में मोक्ष की अभिलापा हांगी ता अनुत्तर घमरे 
ऊपर ही शद्धा उत्पन्न होगी और जय अनुतर धम पर रेड 
श्रद्धा उत्पन्न होती है तो कोई दुत्तरी झमठो में पदकती का 
चाहे जितना प्रयत्न करे, यहाँ तक्र कि देव और दानव भी 
घम से विचलित करन का प्रयत्न करें, फिर भी वह अबुत्तर 
घम से तिल भी विचतित नही होता । हृदय मे सच्चा सेब 
'होने पर अनुत्तर बम पर ऐसी अटल अचल श्रद्धा उत्तल 
होती है आर ऐसी सुदृढ़ एव अचल श्रद्धा होने पर ही हद 
में सच्चा सबग' जागृत्त होता है । इस प्रकार अनुत्तर #म 
श्रद्धा और सवेग के बीच परस्पर कायकारणभाव सबंध है। 

अप यह अश्व उपस्थित होता है कि इस प्रकार की 
धर्मश्रद्धा का फल क्या है ? उत्तर यह है कि अगर को 
मनुष्य इस प्रकार को धर्सश्रद्धा के फल्स्वस्प हाथी-धौड 
बेगेरह को आशा करे तो उसके लिए यहीं कहा जा सकता 
है कि अभी उसके हृदय में मोक्ष की अमितापा उत्पल्त हो 
नहीं हुईं है और अनुत्तर धम पर श्रद्धा भी जायूर्त नहीं हुई 
है । वास्तव में अनुत्तर घर्मं्रद्धा का ऐसा फल चाहता ही 
नहीं चाहिए । उसका सच्चा फल तो अनन्तानुबधी कोष 
माव, माया और लोभ का नष्ट होना है । | 

जव यह विचार करना चाहिए वि बनम्तानुबंधी क्रोध, 
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मान, माया और लोभ क्‍या है ? जिसका अत न आये और 
जो अधिक-अधिक बढता ही चला जाये ऐसे क्रोध, मान, 
भाया और लोभ को जास्त्रकार अनन्तानुबधी क्रोध, मान, 
माया और लोभ कठते हैं । जिसके होने पर जन्म-मरण का 
भन्‍्त नहीं आता, वह अनन्तानुवधी सोध आदि कहलाते है। 
एक के बाद एक ऊपरा-ऊपरी जो वब होता ही रहता है 
बह भी अनन्तानुबधी कपाय है। 

अनन्तानुबंधी कोघ, मान, माया और लोभ किस प्रक।र 
के होते है, यह बात समभाते हुए झास्त्रकार कहते है- 

“ जैसे बिजली पडने से छिन्नभिन्‍्न हुआ पहाड फिर 
आपस में नहीं मिलता, इसी प्रकार हृदय मे ऐसा क्रोध उत्पन्न 
हा कि, जिसके प्रति क्रोध हुआ है उसके साथ किसी भी 
अकार पुन प्रेम-सम्बन्ध या समभाव उत्पन्न न हो, वह अनन्ता- 
नुयधी क्ोध है । 

जैसे पत्थर का सभा टूट भले ही जाग्रे मगर नम नही 
सकता, उसी प्रकार जो मान कितना ही समझाने पर भी 
विनम्र न बने, वह अनन्तानुवधी भान कहलाता है । 


जैसे बास की जड में गाँठ मे गाँठ होती है, उसी 
प्रकार कपट पर कपट करना और ऐसा माया जाल होना 
कि जिसमे दूसरे भी फंस जाएँ, वह अनन्तानुबधी माया है । 

जैसे किरमिची रग के रेशम को भले ही जला दिया 
जाये, मगर वह अपना रग नहीं छोडत्ता, उसी अकार सर्वस्व 
नाश होने पर भी जो लाभ छूटता नही, वह अनन्तानुवंधी 
लोभ है । 


घम पर दुढ़ श्रद्धा उत्पन्त होने से भौर हृदय मे सवेग 
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जागृत होने से इस प्रकार का क्रोध, मान, माया और वार 
नष्ट हो जाता है, या वह भत्प परिमाण मे रह गाता है! 
जब तक अनन्तानुबंधी क्रोध, मान, माया और बोम डी 
प्रवलता रहती है, तब तक धर्म पर श्रद्धा भी उत्तन रहीं 
होती और जब घम पर श्रद्धा उत्पन्न होगी तब यह शोक, 
मान, माया और लोभ नष्ट हो जाएँगे अथवा अह्प पीर 
साण में रहेगे । कदाचित्‌ किसी पर क्रोध होगा भी पी कई 
थोडी देर भें श्ञात हो जायेगा और हृदय फिर स्वच्छ वा 
जाएगा । अनुत्तर धर्म पर श्रद्धा पैदा होने पर अनन्तानुवधी 
क्राघ आदि नही रह पाते और उस स्थिति में खे-दार्त 
भी अगर धर्म से विचलित करना चाहे तो वह भी 
दृढ्घर्मी को विचलित नहीं कर सकते । ऐसे दूंढधर्मीरे 
विपय में कदाचित्‌ कोई कहता है कि यह कोधी हैं वा गा 
है और हमारी बात नहीं मानता, तो दृढधर्मी, इस प्री 
के कथन पर ध्यान नही देता और अपने धरम से विवि 
भी नही होता । जैसे मजीठ का रग ऐसा पक्का माता जाती 
है कि उस पर दूसरा रंग नही भढता, उसी प्रकार दूँ 

पर धर्म का रग ऐसा पवका चढा रहता है कि उस्त पे 
प्राप का रंगे किसी भी प्रकार नहीं चढ सकता । 


शास्त्र में ऐसे दृढ्धमियों के अमेक उदाहरण मिलते 
हैं और कथासाहित्य में भी अनेक उदाहरण टेखे-सुते जाए 
हैं । उदाहरणाथ एक ओर सीता थी और दूसरों झ्ोर रावत 
था । दोनो अपनी-अपनी बात पर दृढ थे । रावण को उ्ते 
माई विभीषण ने शौर उसकी पत्नी मन्दोदरी ने भी वहँए 
समझाया था और रावण नें सीता को भी समझाने में 
नही सखी थी, फिर भी दोनों अपनी-अपनी बात पर भेंट 
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थे | ऐसी स्थिति मे किसे पापी और किसे धर्मी कहना 
चाहिये ? तुम सीता को ही दृढघर्मी कहोगे, लेकिन तुम 
अपने विषय में भी “विचार करो कि तुम क्या कर रहे हो ? 
' आज और-ओर बातो से तुम भले ही विचलित न होते होओ, 
मगर धम से तो पहले ही विचलित हो जाते हो । 
एक कवि ने कहा है सीता के पास दियासलाई नही 
थी, अन्यथा वह रावण के पास दुख ने भोगती । सीता 
जल मरने के लिये आग चाहती थी परन्तु उसे आग नहीं 
मिली और इसी कारण उसे कष्ट भोगने पडे । आज तो 
दियासलाई का प्रचार हो गया है, उस समय नही हुआ था । 
इस कारण सीता का जमाना खराब था या आजकल का 
जमाना खराब है ? पहले के लोग घर मे आग रणते थे 
और श्राग सुलगाने के लिये चकमक रखते थे। मगर आज 
दियासलाई का प्रचार हो गया है। यह बात दृष्टि में रख- 
कर किस जमाने को श्रच्छा कहना चाहिये ? अर्थात्‌ पहले 
का जमाना अच्छा था या आज का जमाना ? 
अगर सीता को दियासलाई मिल जाती और उससे 
आग लगाकर वह जल मरती तो उसका वह महत्व जो आज 
है, न रह जाता । अतएवं सीता के पास दियासलाई न होना 
अच्छा हुआ या बुरा ? अगर इसे अच्छा समभते हो तो 
भानना चाहिये कि जिस जमाने में दियासलाई नहीं थी, 
पहु जमाना खराब नही था। अब जरा इस जमाने की 
तरफ देखो कि यह कैसा है ? 
आज तुम' नई-नई चीजो पर मुग्ध वन रहे हो परन्तु 
इनके द्वारा तुम्हारे चरित्र का रक्षण हो रहा हैया भक्षण 
यह भी तो देखो | आज लोग नवीन चीजों के प्रलोभन में 
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। 


जे हु 


पड जाते हैं पर सीता के समान अपने शीत की रक्षा कछ 
हो ऐसा नही देखा जाता । लोग यह तो देखते हैं कि किला 
फैशन भच्छा है, मगर यह नही देखते ,कि किसका शा 
सुरक्षित है । आज हृदय में तो कुटिलता का पाप भरत 
रहता है और ऊपर से अपने को धर्मी प्रकट करते के लिए 
धर्म का स्वाय रचा जाता है । परन्तु यह सच्ची धमथरत्न 
नही है, धर्म के नाम पर की जाने वाली धोखेवाजी है। 
धम वी सच्ची श्रद्धा वाला अपने पाप्रो को दबा या छिपा" 
नहीं रखता, वह अपने पापी को नग्न रूप में परमात्मा है 
समक्ष प्रकट कर देता है । परन्तु आज क्या होता है ८ 
फंसे देख नार्थाह सोरी । हु 
किये सहित सनेह जे अध हृदय रासो चोरि, 
सग्रवश कियो शुभ सुनाये सकल लोक तिहोरी ॥किंसेश। 
» भवत कहता हैनहें प्रभो ! मैंते जो पाप प्रेमपूवक 
किये है, उन्हे मैं हृदय में छिपा रखता।हु-अकट नहीं करता। 
भौर फिसी के कहने सुनने से या किसो के साथ प्रशवी 
प्रृवजों से प्राप्त सस्कारो के कारण मुझसे जो अच्छा काम 
हो गया है, उसे मैं दुनिया भर को सुनाता फिरता हू. 
आज यही देसा जाता है कि अगर किसी में थोश 
सा घुभ काम क्या तो दानी या उदार कहकर समाचार - 
प्ो में बडे-बडे अक्षरों में उसकी प्रशसा को जाती है | 
मगर शुभ कामो की तरह क्या कोई,अपने अशुभ कामों का 
भी विज्ञापन करता है ! अगर नही, तो परमात्मा वो क्यी 
दोष दिया जाता है कि वह हमे तारता नही है ? उचित 
तो यह है कि धर्म या शुभ काम को प्रकट ने किया जाये 
और पाप या अशुम काम को ही प्रव्ट किया जाये। संगर 


॥ 
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जआीजकल तो इससे एकदम विपरीत दिखाई पडता है | धर्म 
को क्यों छिपाना चाहिए और पाप को क्‍यों प्रकट करना 
चाहिये, यह बात एक सामान्य उदाहरण द्वारा समझाता हू । 


मान लोजिये आप किसी जगल में जा रहे हैं। आपको 
रास्ते मे चोर मिले | अब आप चोरो से वचने के लिए 
कीमती चीजें छिपाएँगे या कम कांमती ? इसके उत्तर में 
आप यही कहेंगे कि कीमनी चीज हो छिपानी चाहिए। तो 
अब विचार कीजिए कि धर्म और पाप में से कामती क्‍या 
हैं ? अगर आप धम को कीमती मानते हैं तो धम को छिपा- 
इए भौर पाप को प्रकट कोजिये । जब आप पाप को प्रकट 
करोगे तो आपमे अद्भुत नम्रता आ जाएगी। घमें या शुभ 
काय का निणय तो जत्दी नहीं कर सकते, पर पाप का 
' निणय तो कर सकते हो ! अपने पाप को देव, ग्रुद और 
धम्‌ की साक्षी से प्रकट करोगे तो आप में दोनता आएगी 
और जब सचमुच अन्त करण से दीन बनोंगे तभी परमात्मा 
को प्राथना करने के योग्य वनोंगे । जगर दीन वनकर-पर- 
सात्मा की प्राथना करन की योग्यता सम्पादन करना है तो 
परमात्मा के प्रति ऐसी प्रार्थना करो- 
श्री मुनिसुत्रत साहवा, दीनदयाल देवातणा देव के, 
तरण तारण प्रभु तो भणी, उज्ज्वल चित्त भुमरू नितमेव के। 
परमात्मा दीनदयान कहलाता हे तो दीनदयाल की 
दया प्राप्त करने के लिए दीन बनना ही पडेगा। जब दीन- 
दयाल परमात्मा के समक्ष भक्त दीन बन जाता है तो हृदय 
मे अहकार या अभिमान रह सकता है ? सच्चे हृदय से « 
परमात्मा के आगे दीन बनने पर झ्नतानुबन्धी क्रोध, मान, 
माया (तथा लोभ टिक नहीं सकते । अतएवं कोच 


|| +े | डे 


| 


(१ २४-सम्यकत्यपराक्रम (१) । 
कपाय को दुर करने के लिए अपने पापी की हृदय से भागे 
धरना करना चाहिए ) 


आलोचना पाप की होती है | धम की आलोचना को 
होती । मगर आज उल्टी गया बह रही है। लोग पम वा 
आलोचना करते हैं और पाप दवाया या छिपाया जातरे 
घम की आलोचना करना कर्थात्‌ अपने शुभ कार्यों की लग 
मेव प्रशसा करता और समाचार पत्रों में श्रपता छुपा हु 
नाम देखने की लाखता रखना ही क्या दीनता है ? भगवा 
मे कहा है कि अगर तुम आत्मकत्याण करना चाहते हां 
दीनता घारण करो ओर दीनता द्वारा हृदय म॑ रहें हुए वा 
शल्यो को, जो हमेशा दुख दिया करते हैं, बाहर लीच बीती 
जो मनुष्य अपने बत्य रहने देता है और हर 
सुन्दर वस्त्र पहन लेता है वह क्या शल्य के दुख ते दें 
सकता है ? इसी प्रकार ऊपर से धम करन वाला तिः 
हृदय में शल्य धारण करने वाला क्या आत्मा को काई 
से बचा सकता है ? नहीं ) इसलिए हृदय में दीवता ते 
के लिए इस प्रकार विचार करो-- 
जानत हो निज पाप उदधि सम, 
जल-सीक्र सम सुनत लरा। 
रज सम पर अवगुण सुमेर करिं, , 
। ग्रुणग्रिरि सम रजते निंदरों ॥ 
पु भक्त कहता है- है प्रभो ” मुझमे समुद्र के तमं 
पाप भरे हूँ । मेरे इन पापी में से एवं शूंद जितना पर्व 
अगर कोई प्रकट कर देता है तो मैं उसके साथ बल 
भगडने लगता हू और दूसरे के सुमेर जंसे ग्रण भी मैं ४ 
काण के समान गिनता हूं श्रीर उनकी निंदा करता हू ! 
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ऐसा पापी हु ! ऐसी स्थिति मे, हे प्रभो ! मैं तेरी प्राथेना 
के याग्य कैसे बन सकता हू ? 


जो व्यक्ति इस प्रकार गुणग्राहो नही वरन्‌ अवगुण- 
ग्राही है वह व्यक्ति अभी तक सम्यग्दशन से दूर है, ऐसा 
समभना चाहिए। सम्यरदृष्टि तो यही कहेगा कि मुझे पराये 
अवगुणों से क्‍या मतलब ? मैं तो उसी को उपकारी मानूगा 
जो मेरे अवग्रुण मुझे बतलाएगा। अगर तुम्हारे पर में काटा 
लगा हो और कोई दूसरा आदमी काँटा बाहर निकाल दे 
तो तुम्हे अच्छा लगेगा या बुरा ? कदाचित्‌ तुम कहोगे कि 
हमारे पेर में काटा लगा हो और कोई निकाल दे तो ठोक 
है, मगर काँठा तो न लगा हो फिर भी कोई कहे कि काँटा 
लगा है तो क्या हमे बुरा नही लगना चाहिये ” इसका 
उत्तर यह है कि जब तुम जानते हो कि तुम्हे काटा नहीं 
लगा है तो फिर दूसरे के कथन पर ध्यान ही क्यों देते 
हो ? ऐसी स्थिति में तो दूसरो की बात पर कान ही नही 
देना चाहिए । तुमने अपने सिर पर सफेद टोपी पहनी 
हो 'और दूसरा कोई तुम्हे काली टोपी वाला कह तो तुम्हें 
खराब लगने का क्या कारण है ? ऐसे अवसर पर तुम यही 
सोचोगे कि भेरे सिर पर सफेद टोपी है, अत वह किसी 
और को काली टोपी वाला कहता होगा ! इससे मुझे क्‍या 
सरोकार है ? इस प्रकार विचार करना समदृष्टि का लक्षण 
है। आत्मा जब इस प्रकार समदृष्ठि के मार्ग पर प्रयाण 
करेगा तभी अपना कत्याण साध सकेगा । कुटिलता और 
करता के व्यवहार से आत्मा का कल्याण साध्य नही है। 

अनुत्तर धर्म पर श्रद्धा रखने वाला किस प्रकार धम 
पर दृढ़ रहता है, यह वात समझने के लिये शास्त्र में वर्णित 
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के 
कामदेव श्रावक के चरित पर दृष्टि दीजिये | कामदेव पर" 
पिश्चाचस्पधारी देव 'कुपित हुआ था,। उसे कामदेव ४ 
,अनैक ऋटुक वचन उ्हे थे । पियाव ने कहा था-'जर्पाते 
यप्चिया ! तू अपना घम छोड दे, अन्यथा चुसे मारडापूता। 
मगर कामदेव विचार करता था-- मह पिशाच मुसते न इच्छा 
करने योग्य वस्तु की इच्छा करने वाजा कहता है, भार 
'बहू अपनी समझे के अनुसार क्या गलत बाहवा है ?-गह 
/पिजाच है, अतएवं इसे धर्म अवाछतीय-न इच्छा करते योग. 
! प्रतीत होता है, और इसी कारण यह मुझमे ऐसा कला 
, है ) मगर मैं धम को वाछनीय और आदरणोय' समनता [ 
तो फिर मुझे क्यों बुरा लगे;? धरम उसक लिए इच्छयाप 
+त था नहीं, इस बात का पता ता इसो से चल जाता है 
कि उसमें धम का अभाव है। इसी कारण तो इसे देव होकर 
“भी पिशाच का रुप धारण करना पडा है। इसमें पम हाता 
त इसे ऐसा बयो करना पड़ता ? देवों: के योग्य बुल्धर 
! भासूपण त्याग कर स्वेच्छापुण साँप का उत्तरासन क्यों करता 
(पढ़ता ? इस द्वेब ने प्रिशाच का वैक्रिय रूप धारण मियां 
' है । यह सोचता होगा कि इस रूप से-मैं डर जांतेगा और 
* घम से विचलित हा जाऊंगा ' -इसी कारण दिव्य रा 
,की मनोहर माला घारण करने वाला,आज वें कडो और बूढ़ी 
ही माता पहल कर आया है/ घर्म व हानें के कार 
बेचारे -क। कितना बीभत्स और भयानक रूप घारण करता 
, पडा है / धम के अभाव से ही इसकी ग्रह दगनीय दशा 
'बनी है ।! ध / आप 
दर! 
वासदेव श्रावक अठारह करोड सुवर्ण-मोहरी का और 
अस्सी करोड गायो का स्वामी था, किर भी उसमे इतनी 


रः 


के 
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॥। हर 
' दृढ़ता और सहनजीलता थी | तो फिर हम साधुओं को 
- कितनी धमदृढता और सहिष्णुता रसनी चाहिए ? श्रोर तुम 
: श्रावकों को भी कितना दढधर्मी और सहिष्णु बनना चाहिए ?* 
इस बात पर जरा विचार कीजिये | अगर हम साघुओ में 
पविनता होगी तो तुममे भी पवित्रता झाये बिना न रहेगी । 
. कामदेव श्रावक मे अठल-अचल धर्मश्रद्धा होने के कारण धमे 
से विचलित नहीं हुआ । यही नहीं, उसने देव को भी 
: पिज्ाच से पुन देव बना दिया । 
तुम्हारे हृदय में जब घ॒र्मं के ऊपर इस प्रकार की 
| श्रद्धा उत्पन्न हो तो समभ लेना कि तुम अनन्तानुबंधी क्रोध, 
मान, साया और लोभ से छूटकारा पा चुके हो और तुम्हारे 
भीतर घमश्रद्धा तथा सवेग जीवित और जागृत हो गया है । 
जीवन में धमश्रद्धा और संवेग को मूत्त रूप देने का यह 
बपू्वं अवसर मिला है, अतएवं इस अवसर का सदृपयोग' 
पर लोगे तो तुम्हारा कल्याण होगा । ; 
यह बतलाया जा चुका है कि सवेग का अर्थ मोक्ष 
को अभिलापा करना है । जिसमे मोक्ष की अभिलापा होगो 
पेह कायकारणभाव का खयाल रखकर कार्य भी उसी के 
अनुसार करेगा अर्थात्‌ विपयोत-कार्य नहीं करेगा । मुमुक्षु 
विपरीत काय करेगा हो किसलिये ? गेहू को इच्छा रखने 
वाला किसान सेत मे बाजरा बोएगा तो उसे अभीष्ठ फल 
कैसे मिल सकेगा ? इसी प्रकार भोक्ष से विपरीत कार्य 
करने वाला मोक्ष कैसे प्राप्त कर सकता है ? जे फल की : 
इच्छा हो काय भी बसा ही करना चाहिये ! न 
ई सूर्य प्रकाथ देता है परन्दु उस प्रकाश मे सव अपनी- 
भपनी इच्छा के अनुसार कार्य करते है और जैसा काम 
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करते है बैसा ही फल पाते हैं, इसी प्रकार ज्ञातियों ने तो 
वाणी का ग्रकाश दिया है । उस वाणी के आधार पर जो 
अनुकूल कार्य करेया उसे अनुकूल फल मिलेगा, जो अतिकत 
काम करेगा उसे प्रतिकूल फल मिलेगा । सूय का प्रकाजञ 
होने पर भी अगर कोई जान बूककर गठहे में गिरता है ता 
इसमे सूय के प्रकाश का क्‍या दोप है ? इसी कार ज्ञातियों 
की वाणी मार्गद्शक होते हुये भी अयर कोई उत्माग में ' 
जाता है तो इसमे उस थाणी का क्या अपराध है ?' 


कुरान मे एक जगह कहा है. हे मुहम्मद ! जो सब 
नही बिगड॒ता उसे मैं विगाडता नहीं हू भौर जो स्वय नहीं 
सुधरता उसे मैं सुधारता नहीं हूँ ।' भर्थात्‌ बिगाड और 
चुघार भपनी इच्छा और काय पर निर्भर है। शास्त्र है 
भी यही बात कही गई है-- 'अप्पाकत्ता विकता ये अबीत 
आप स्वय ही अपने हर्त्ता-कर्त्ता हैं, दूसरा आत्मा का कोई 
सुधार या बिगाड़ नहीं कर सकता, अतएवं अपनी आत्मा 
को ही सावधान बनाने की श्रावश्यकता है! भत्ता 
सावधान बनाकर मोक्ष के अनुकूल काय किया जाये तो मोक्ष, 
भी प्राप्त हो जाता है । 


हे भगवन्‌ ! सवेय का फल क्‍या है ?” यह प्रक्ष 
भगवान्‌ से पूछा गया है । इस प्रइव के उत्तर में मंगवाए 
ने कहा-सवेय से अनुत्तर धर्म पर श्रद्धा उत्पल होती हैं 
ओर ननुत्तर घमश्रद्धा द्वारा अनन्तानुबंधी क्रोध, माने, मा 
और लोभ का नाश होता है और उससे नवीन कसों वा 
बच नही होता । अर्थात्‌ अनन्तानुबधी कपाय के उदय से 
द्वीने वाले पाप रक जाते हैं । जिसे अनुत्तर धर्म पर श्द्ध 
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: उत्नन्त होती है वह सम्यर्दृष्टि बन जाता है और सम्यर्दृष्टि 
। के विषय मे शास्त्र मे कहा है-- 
' सम्मत्तदरसी न करेद पाव । 
“थ्री आचाराग सूत्र 
अर्थात्‌ सम्यग्दृष्टि पाप नहीं करता है ! चौथे गुण- 
, स्थान से लगाकर चौदहवे गुणस्थान तक के जीव सम्यग्दृष्टि 
. माने जाते हैं और जो सम्यर्दृष्टि बन जाता है वह नवीन 
पाप नहीं करता है। इस प्रकार अनुत्तर धर्म की श्रद्धा से 
नये परापकर्मों का बंध रुक जाता है । अनुत्तर धम पर श्रद्धा 
होने से अनन्तानुबन्धी क्रोष, मान, माया तथा लोभ नही 
रह पाते और जब अनन्तानुबन्धी ऋषध आदि नही रह पाते 
तो त्कारणक (उनके कारण बन्धने वाले) पापकम नहीं 
चंधत । इसका कारण यह है कि कारण से ही कार्य की 
उपपत्ति होती है । कारण ही न होगा तो कार्य कैसे होगा ? 
कारण के अभाव में कार्य नहीं हो सकता। 
इसी तरह कारण से ही मिथ्यात्व उत्पन्न होता है 
भौर जब मिथ्यात्व होता है तभी नये कर्मों का बन्ध भी 
होता है। ससार में मिथ्यात्व किस कारण से है? इस 
अैब्न के उत्तर में यही कहा जा सकता है कि मिथ्यात्व का 
कोई न कोई कारण अवश्य है, इसीलिये मिथ्यात्व है। मिथ्या 
ले का कारण हट जाने पर मिथ्यात्व भी नही टिक सकता । 
जिसे जेल में जाने की इच्छा नही होगी, वह जेल मे जाने 
के कार्य नही करेगा । जो जेल जाने के काम करेगा उसे 
इच्छा न होने पर भी जेल जाना ही पडेगा । यह वात दूसरी 
है कि कोई जेल के योग्य काम न करे फिर भी उसे जेल 
' जाना पडे, भगर इस प्रकार जेल जाने वालो के लिए जेल, 
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जैय नहीं वरन्‌ महल वन जाता है अवति ऐसे बाग के 
से सी आनच्द का ही अनुभव करत है। इस प्रकार काल 
हो तो काय होता ही है। अगर कोई मनुष्य कार्य का कि" 
रण करना चाहता है तो उसे कारण का तिवारण पा 
परना चाहिये । इस कथन के अनुसार मिथ्यात्व की हथां 
की इच्छा रखने वाले को पहले अनस्तानुबन्धी कपाय हद 
चाहिये । जिसमे बह कपाय रहेगा, उसमे मिश्वावरी, 
रहेगा । अनतानुबन्धी करपाय जाये तो मिथ्याल भा की 
रह सकेगा। 


+े 


जब मिथ्यात्व नहीं रह जाता तभी 'दशव की बाएं 

घना होती है । जब तक मिथ्यात्व है तब तक दक्षत की 
आराश्रना नही हो सकती । रोगी मनुष्य को चाह गिरती 

उत्कृष्ट भोजन दिया जाये, वह रोय के कारण शरीर 
पर्याप्त लाभ नहीं पहुँचा सकता, बल्कि वह रोगी के हि 
अपथ्य होने से 'अहितकर सिद्ध होता है। अतएव भोजन मी 
- वथ्य और हिंतकर बनाने है लिये सवप्रथम शरीर में वे सी 
निकालने की आवश्यवता रहती है । इसी प्रकार जय हैं 
, भात्मा में मिथ्यात्व रूपी रोग रहता है, तब तक बाजी 
- दान वी आराधना नहीं कर सकता । जब मिथ्याल का 
कारण मिट जायेगा और कारण मिटने से मिथ्यात्व मिंट 
जाणेगा तभी दर्शन वी आराधना हो' सकेगी ।_ मिथ 
मिठाकर दक्षन की उ द्वप्ट आराधना करना अपने ही हा 
को बात है । अय्तानुवस्धी क्रोच, सात, माया और तो 
ने रहने से मिथ्यात्व भी नहीं रहेगा और जब मि्यर्ति 
नही रहेगा तो दर्शन की आराघना मी हो सकेगी। 
अनमतानुवन्धी क्रेधादि को दुर करना भी अपने ही हावरी 
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संगी-मैं ऐसे बडे घर को लडकी हैं और सास मुझ पर 
उप तरह हुक्म चलाती हैं- मुझमे सिला और लोढा उठा 
लाने को कहती हैं । इस प्रकार विचार कर वह बोली- 
सिल्रा और लोढा उठा लाने का काम तो मायके में भी मैंने 
कभी ही किया है । सासु ने शान्त स्वर मे कहा-ठीक है 
पुम बंठो ! मैं उठाये लाती हू । इतना कह कर सासु सिला 
ओर लोढा उठा लाई और पीसने की चीज पीस लो । सासु 

त्तो ऐसा किया मगर पुत्र को अपनी पत्नी का यह असदु- 
भाषण व्यवहार दिल में बुरी तरह खटका । वह मन हो 
भन विचारने लगा-पत्नी कहती है कि शिला और लोढा 
उठाने का काम तो मैंने मायक्रे में भी नहीं किया, तो यहाँ 
क्यों करें । इसके कहने का आशय यह है कि उसके बाप 
री घर बडा है और यह घर छोटा है। इसने अपने बाप 
के बडे घर के अभिमान मे आकर ही मेरी माता को असदू- 
सावपूण उत्तर दिया है। उसका यह अभिमान किसी भी 
उपाय से दुर करना चाहिये । 


लड़का समकदार था | उसने सोचा- कटुक वचन 
कहने से अथवा मारपीट करने से उसका स्वभाव नही सुध- 
रैगा | किसी अन्य युक्ति से ही उसका सुधार करना उचित 
है। एक दिन उसमे बाजार मे एक हार विकता देखा । 
इसी से पत्नी का सुधार करना योग्य है, ऐसा विचार कर 
उसने हार खरीद लिया और सुनार को बुलाकर कहा-- 
रेस हार के बीच में एक बडा-सा कडा डाल दे और उसमे 
गोने की अढाईसेरी डालकर उसे सोने से ऐसा मढ दे कि 
है एक दम सोने का ही मालूम होने लगे । सुनार ने उसके 
शिनानुसार हार तैयार कर दिया। लडका हार लेकर घर 
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रुप हैं और 'देव कर्म से विमुकत नहीं हैं, थत ढहें मी. 
दुखी कहा है | यह बात भलग है कि सातावेदनीय कम 
के उदय से उन्हे कर्मों का दुख जान नहीं पड़ता, परलु ' 
शुभ या अशुभ कम, दुख के हो कारण हैं और इसी काए 
उन्हें भी दुखी कहा गया है । ० 

गले में सेर दो सेर लोहा लटका लिया जाये वो दुम 
प्रतीत होगा, किन्तु उतने हो वजन का सोने का हार गो 
में पहन लिया जाये तो दुख नहीं मातम होंगा। इक 
कौरण यह है कि तुम्हे सोने के प्रति अनुराग है, अलग 
वजन की दृष्टि से तो सोना और लोहा समान ही हैं। 
फिर भी सोने के प्रति अनुराग होने के कारण लोग छत्तों 
भार वहन करते हैं । यह बात एक उदाहरण द्वारा शम 
भावा हू -- 


, एक सुखी सेठ था । उसके एक सुशील और वितीत 
पुश्न था । माता-पिता को वह अत्यन्त प्रिय था। युवावर्धी 
आने पर एक रूपबतो कुलीन कन्या के साथ उत्तका किवाई 
किया गया ! विवाह के पश्चात्‌ उसबा गृहुसम्तार चर्ती 
लगा। बहू भी धर का काम-काम करती और सावसईए 
के प्रति विनयपूर्वक व्यवहार करती थी । पे उप्रके मे 
में यह अभिमान रहता वा कि मैं सम्पत्त घर की क्या है 
और मैंने मायके में यहाँ की अवेक्षा अधिक सुख भोगे हैं। 
भीतर ही भीतर इस प्रवार का अभिमान होने पर भी हाई 
से बह सभी के प्रति सद्व्यवहार करती थी । 

एवं दिन पिता और पुत्र जीममें बैठे थे। उस समय 
सेठानी ने अपनी बहू से कहा- 'बहू' अमुक चोज पीकगों 
है, जरा सिला और लोढा तो ला दे । बहू विधार करें 
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काम करने में गौरव मानते थे । 


बह बहू भी पीसना, पानी भरना वगेरा सब घरू काम 

भपने ही हाथ से करती थी । जब वह पीसने बँठती तो 
हार उसकी छाती से टठकराता और लगता भी सही, 

पर आभूषण पहनने के लोभ से वह हार पहने हा रहती, 
उतारती नही । रु 


सेठ के लडके ने विचार किया-मेरी पत्नी आभूषणो 
के लोभ की मारो हांर छोडती नही है, मगर बहुत दिनो 
तक उसे भुलावे मे रखना ठीक नहीं है । ऐसा विचार कर 
उसने लोहे पर चढाया हुआ सोते का पतरा एक जगह से 
उखाड़ दिया और वह सो गया । 


सुबह बहू ने पहनने के लिए हार उठाया तो उससे 
देखा- सोने के पतरे के नीचे लोहा है | देसते ही वह बोली- 
हाय ! मुझे ,कंसा बेरकूफ बनाया ! यह किस समय का 
वर भजाया है ?” लडके की नींद खुल गई । पूछा- 'क्या 
हुआ ?! पत्नी बोली-- “मैंने ऐसा क्‍या विगांड किया था 
कि इतना भारी लोहा भेरे गले मे डाला ?” सेठ के लडके 
ने कहा- "मैंने तो पहले ही कह दिया था कि हार बहुत 
भारी है ।' पत्नी बोली- मगर मैं इसे लोहे का नही सोने 
का समझी थी ।” वह बोला - 'क्या लोहे मे दी वजन' होता 
है सोने मे नहीं होता ? तुमने उस दिन तो कहा था कि 
इससे चोगुने भारों हार तुमने अपने मायके मे पहने हैं, और 
भाज इतने से वजन के लिए चिल्लपों मचा रही हों । तुमने 
इतने दिनो तक तो इस हार का भार छाती पर वहन किया, 
सगर उस दिन मेरी माता ने सिला और लोढा उठानें को 


४ 
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आया । 


'. रात्रि के समय उसने पत्नी से कहा - तुम्हारे लिये 
एक चीज लाया हू, मगर तुम्हारा गरीर वहुत साजुक है। 
मालूम नही वह तुम्हे रुचेगी या नहीं ? पत्नी ने पुछा- 
क्या चीज है ? उसने कहा- हार है, मगर भारों बहुत 
है , तुम्हारा शरीर वाबुक है । हार का भार सभान सकेगा 
या नही, शका ही है! ।” पत्नी बोली- 'दिखामों ता सही, 
कैसा है वह हार !” उसने, उत्तर दिया-'उस ट्रक में रसा 
है । निकाल लाओ और देख लो ॥ बहू ने हार देसा ता 
बहुत पसन्द किया | प्रसन्‍न होकर बह कहने लगो- यह हार 
इतना क्‍या भारी है ! मैंने अपन पिता के घर तो इसम 
चौगुने भारी हार पहरे है ।” उसने कहा-'ठोक है। बुम्ह्‌ 
सचता हो और उठा सकती हो तो पहनो । हार भारी है 
और तुम नाजुक हो, जरा इसका सयाल रसना । बहू में 
उपालभ के स्वर में कहा- यह क्यो नहीं कहते कि राज 
पहनने से हार घिस जाएगा । में तो पहले ही कह चुका 
हैं कि मैंने इससे चार गुने भारी हार अपने पिता, के घर 
पहने है ।/ उसने कहा- 'मैं तो तुम्हारी दया के खातिर ही 
यह कहता हू । अगर दुम हार का-बोक उठा सबती हो 
तो रोज पहनो । इसके लिए मेरी कोई मनाई नहीं है।। 

बहू रोज हार पहरने लगी । पहले के लोग घर का 
बगम-काज हाथ से ही करते थे । श्राज यह स्थिति है कि 
थोडा धन हुआ नही कि घर का कामकाज करना छोड दिया 
और नौऊकरो से काम कराने लगे। इस प्रकार आज वें लोग 

/( से काम कराने में ही अपनी श्रीमताई समझी हैं, 
५ + पहले के लोग श्रीमत होने पर भी अपने द्वाथो अपना 
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साध-साध्वी के चरणों में भुकते हो ' साथु-साध्वी अगर 
हार या माला पहनने लगें तो तुम उन्हे नमस्कार करोगे ? 
नहीं । अतएवं तुम ससार के सुस को भी दु ख ही समभो। 
साधुओं की तरह संसार की चीजों का त्याग न कर सको 
तो कम से कम इतना तो मानों क्रि समार के पदार्थ सुस- 
ढायी नही, दुखरूप हैं। और ऐसा मानकर सोने-चादी आदि 
के लिए धम का त्याग मत करो ' 
तात्पयं यह है कि सवेग से अनुनर धर्म पर श्रद्धा 
उत्पन्न होती है अनुत्तर धर्मश्रद्धा से अनन्तानुबधी कपायो 
का नाश होता है और इससे नवीन कर्मों का बध नहीं होता । 
जब नये कर्मों का वध नही होता और पूराने कर्मों का क्षय 
हो जाता है तो भात्मा सिद्ध, बुद्ध मुक्त होकर समस्त दु खो 
से रहित बन जाता है । इसलिए सवैग में उद्योग करो । 
उन्मार्ग मे आरूढ होकर तो अनेकों बार कप्ट सहन किये 
हैं परन्तु सन्‍्मार्ग मे आरूढ होकर एक बार भी कप्ट भोग 
लोगे तो सदा के लिए कष्ट-रहित बन जाओगे अ्रतएव 
सैसार के सुस॒ को भी दुस हो मानो और ससार के दुख 
तथा सुस्त दोनो से ही मुक्त होने का प्रयत्न करो । 
संसार मात्र हेय है. फिर चाहे वह सत्सग हो या दु सगे 

। लेकिन जब दु सग का त्याग न हो सकता हो तो सत्सग 
करना आवश्यक और आदरणीय है। इसो प्रकार कम मात्र 
प्याज्य है, फिर चाहे वह सातावेदनीय हो । कम दुख रूप 

है । ससार के सर्वेश्रेष्ठ सुख भोगनें वाले देवो को भी 
भगवान्‌ ने सुखी नहीं माना। उन्होने कहा है - 

ण हि सुही देवता देवलोए, ण हि सुही पुढवीवई राया। 
ण हि सुहो सेठ्सेणावई, एगत-सुही मुणी वीयराई ॥ 
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कहा तो तुमने जयाव दिया कि मैंने अपने बाप के घर भी 
पत्थर उठाने का काम नहीं किया है! अब इस घटना से कुछ 
समझा और "मैं बडे घर की बेटी हू! यह अभिमान छांड 
दो । मैं तुम्हारे मायके का अभिमान नहीं सह सकता और 
न अपने माता पिता का ही अपमान सह सकता हू । मैं 
तुम्हें कप्ट देना नहीं चाहता, सिर्फ इतना कहना चाहता हू 
कि तुम समय का पहचानों और झूठा अभिमान मत करा । 


पत्नी कुलीन थी । इस घटना से वह भागे के लिए 
सावधान हो गई। > 


इस उदाहरण द्वारा तुम भी समझ लो कि अनादि- 
काल से तुम जो कष्ट सहते भाते हो, उन्हें''भूलकर उस 
बहू की तरह समभते हो कि तुमने कष्ट सह ही नहीं हैं 
यह भूल है । आज तुम्हे पता गही है कि भूतकाल मे तुमने 
कितने कप्ट सहन किये है और आज भी जिसे तुम सुख 
समझे रहे हो उसके पीछे क्या और कितना दु प॒ रह्या हुआ 
है यहनभी तो देतो । .' प 

कहने का आशय यह है कि भार की दृष्टि से जैसे 
लोहा और सोना समान ही है, उसी प्रकार ससार का हुश 
भी दुस ही है और ससार का सुस्त भी दुख है। जत दैवो 
को भी दु सी कहा गया है तो ससार मे कौन अपने आपको 
सुरी कहने का दावा कर सकता हैं? ससार के यदार्थों में 
सुख होता तो साधु-साध्वी आभूषण देने पर क्यों ने लेते * 
जिन गहनो में तुमने सुल सान रखा है, वह गहने साधु तो 
दोगे तो बह स्वीकार नहीं बरेंगे, बयोकि वह गहने में सु 
नही मानते, बल्कि दुख ही मानते हैं। इसी कारण तुम 
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द्वारा तात्कतालिक फल की आशा रखते है । उनका कथन 
है कि धम का फल तत्काल मिल जाये तब तो ठीक है, 
अयधा कौन जाने परलोक में फल मिलेगा था नही ? इस 
प्रकार धम पर अविश्वास रखने से फल की हानि होती है। 
घम का फल भले ही परपरा से मिले किन्तु उसका फल 
भ्रवश्य मिलता ही है ॥ किसी की भूख भोजन का एक ही 
कौर खाने से नहीं मिट जातो । पहले कौर से भोजन के 
प्रति रच उत्पन्त होतो है और भोजन के कौर से मेरी 
भूख मिट जायेगी, ऐसा विश्वास पैदा होता है। ऐसे विश्वास 
वे साथ हो आगे भोजन किया जाता है और इसी प्रकार 
भूख शात हो जाती है । यही बात धर्म के विपय में है । 
घम के नीतिझूपी कौर से यत्‌किचित्‌ जीवनशान्ति की भूख 
शात होती है तो धर्म का पालन करने से आत्मसतोप भी 
होगा और जीवन की शान्ति भी प्राप्त होगी । 


..  घध्मे का पहला कौर नीति है। अगर नीति के पालन 
से शान्ति मिलती है तो धम को जीवन में भ्रधिक स्थान 
देना चाहिये और नीतिमय जीवन के साथ घममय जीवन 
भी बनाना चाहिए । 


१३८-सम्यकत्वपराकम (१) 


अर्थात्‌-देवलोक के देवता भी सुंखी नहीं हैं, पृथ्वी 
का अधीड्वर राजा भी सुखी नहीं है, सेठ, सेनापति नी सुठ्दी 
नही है सिर्फ वीतराग' मुनि ही एकान्त सुखी हैं । 


इस प्रकार ससार के पदार्थों मे फस्ते हुए बोई भी 

जीव सुखी नही मावे गये हैं । वास्तव में सुखी वही है जी 
कर्म नप्ट करता है। इसलिए एकात्त रूप से सुप्ती बनने 
के लिए अनुत्तर धर्म पर श्रद्धा करो और कर्मों का नाश , 
करो । जो पुरुष अनुत्तर घर्मं पर श्रद्धा करके कमों का नाश 

/ 
करता है, वहु इसी भव मे मोक्ष प्राप्त करता है। कर्म 
क्षेप रह जाने के कारण अगर इसी भव मे मोक्ष न होतो 
तीसरे भव में मोक्ष होता है । भग्रवतीसूत्र में प्रदन्‌ किया 
गया है- 'भगवन्‌ | दशन का उत्कृष्ट आराधक कब मोक्ष 
जाता है ? भगवान्‌ ने इस प्रइन के उत्तर में कहा है“ 
जघन्य उसी भव में और उत्कृष्ट तीसरे भव,में मोक्ष जाता 
है ।” इस उत्तर से स्पष्ट है हि चाहे उसी भव मे मोक्ष हो, 
चाहे तीसरे भव मे, मगर अनुत्तर धमश्रद्धा व्यथ नही णाती। 
फल चाहे जथ मिले किन्तु कोई भी सत्काय निष्फल नहीं 
होता । गीता में कहा है - 

न हि कल्याणकर फरिचित्‌ ढुर्गत तात ! गच्छति॥ 

/ अर्थातू-कल्याणकारी काय क्वावि व्यर्थ नहीं जाता । 
बोया हुआ घर्म-बीज चाहे अभी उसे या देर से, विन्तु उगे 
बिना नद्ठी रहता । 

आजकल तो घधं्में में भो बनियापन काम में लाया 
जाता है । जैसे व्यापारी नकद रुपया देंकर चीज खरीदने 
वाले आ्रहक पर असन्‍्च रहता है उसी प्रकार लोग घम के 
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शब्दार्थ 
प्रश्न-हे भगवन्‌ । निर्वेद से जोव को क्या लाभ होता है? 
उत्तर-निर्वेद से देव, मनुष्य और तियंच सम्बन्धी काम- 
भोगो में शीघ्र ही उदासीतता आ जातो है, सब विपयो मे 
विरक्ति श्रा जाता है, आरभ का त्याग करके समार के मार्ग 
को रोक देता है और मोक्ष माग मे आरूढ होता है ॥२॥ 


व्याख्यान 


सम्यक्त्वपराकम का यह दूसरा बोल है | इसमे यह 
बतलाया गया है कि सवेग उत्पन्न होने पर निर्वेद उत्पन्न 
होता ही है। मोक्ष की तीव्र अभिलापा जाग उठने पर 
सामारिक सुख रुचिकर नही होते । 

सवेग और निर्वेद वर्णन करने के लिए हो दो वस्तुएँ 
हूँ, वाकी तो सवेग उत्पन्न होने पर निर्वेद उत्पन्न होता ही 
है । जसे जोवो की रक्षा करना सयम है ओर जीवो की 
हिंसा ने करना अहिंसा है, उसी प्रकार मोक्ष की अभिलापा 
होना सवेग है और सासारिक भोगोपभोगो के त्याग की 
अभिलाषी होना अर्थात्‌ ससार से विरक्ति पाना नि्वेद है। 
इस प्रकार सवेग और निर्वेद मे अविनाभाव सबंध है । 

निर्वेद क्‍या है, इस विषय में जरा विचार करना 
चाहिए | निर्वेद का अर्थ करते हुए टीकाकार का कथन है- 
ससार के विपयभोग त्यागने की अभिलापा करना ही निर्वेद 
है । यद्यपि निर्वद जधन्य, मध्यम और उत्कृष्ट के भेद से 
तीन प्रकार का है, तथापि निर्वेद का सामान्य अर्थ इन सभी 
भेदों मे घटित होता है । 


द्सरा बोल 
निर्वेद 

जिसके अन्त करण में सवेग जागृत हो जाता हैं, वह 
बचनवीर ही नही रहता, वरन्‌ अपने विचारों को मूत्त रुप 
देकर कार्यवीर बनता है । वास्तव में वही सच्चा बीर पुष्य 
है जो कहने के अनुसार कर दिखलाता है. मुह कहदेत , 
मात्र से काई लाभ नही हो सकता । अच्छे काय को जीवन 
में अवतरित करन से हो आत्मा को लाभ पहुँचता है 
मतएव जिसमे सवेग की जागृति हुई होगी वह वचनवीर ही 
मही रहेगा किन्तु अपन बचने के अनुसा र का य॑ करके बतलाएगा। 

भगवान्‌ कहते है-- मोक्ष की अमिल।पा उत्पन्न होने 
प्र सवेग पैदा होगा और सबग पैदा होने पर निर्वेद अर्थात्‌ 
विपयो के प्रति उदासीनता उत्पन्न द्वोगी । अतएवं अब निर्वेद 
के प्रिपय में विचार किया जाता है । 

भूल पाठ 

प्रशन-निब्बेएण भते ! जीबे कि जणयई ? 

उत्तर-नि्वेएणं दिव्वमाणुसतेरिच्छिएसु कामभोगतु 
निव्वेय हब्वमागच्छड्ट, सव्वविसएसु विरज्ज॥/ संव्वविसएसु 
विरज्जमाणे भ्ारभपरिच्चाय करेई, श्रारभपरिच्चाय करमाणे 
ससारमगण वोच्छिन्दद, सिद्धिमग्गपडिवन्ने भवई के २आी।. 
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पसार के समस्त सुख विष्ठा के ही समान है। इन पर 
लत़चाना क्‍या शूकर के ही समान कृत्य नहीं है ? जब 
ससार के सुस्त विष्ठा के समान खराब और अरुचिकर प्रतीत 
होने लगें तब समझना चाहिए कि निर्वेद हमारे हृदय में 
जागृत हो गया है। किसी के कहने से थोडी देर के लिए 
निर्वेद उप्पन्त होना दूसरी बात है, मगर यदि सवेग के साथ 
निर्वेद उत्पन्न हो अर्थात्‌ अन्तर से सासारिक सुख विष्ठा के 
समान त्याज्य प्रतीत होने लगे और यह भाव स्थायी बन जाये 
हो समभना चाहिए कि हमारे हृदय मे सच्चा निर्वेद उत्पन्न 
गया है । 


सचाई यह है कि आज हम छोगो की आत्मा भी 
शूफ़र के समान ही भूल कर रही है | क्‍या हमारी आत्मा 
सदगुणो का त्याग कर दुगुणो की ओर नही दौडती है? 
यह भूल क्या श्रूकर की भूल से कुछ कम है ? नही, वरन्‌ 
कई दृष्टियो से शूकर की भूल की अपेक्षा भी अधिक भय- 
फर है अगर कोई मनुष्य अपना शरीर मल से लिप्त करे 
तो सरकार उसे दड नही देती, लेकिन दढुगुण दुराचार की 
तो झास्त्र मे भी निंदा की गई है और दुगु ण-दुराचार वाले' 
को सरकार भी दड देती है । विष्ठा से वाह्य अशुचि ही 
भानी जाती है और वह सरलता से दूर भी की जा सकती 
है, मगर दुगुणों मे आन्तरिक अपवित्रता उत्पन्न होती हैं 
और वह वडी कठिनाई से हटाई जाती है, यहाँ तक कि 
भव-भवान्तर तक भी नही मिटती । इस प्रकार डुगुंण विष्ठा 
से भी अधिक बुरे हैं। ऐसी स्थिति मे सदग्रुण त्याग वर दुगु ण 
प्रहण करना एक प्रकार की झूकरबृत्ति ही कही जा सकती है। 

शास्त्र में यह उपदेश प्रघानतया साधुओ के लिए है। 


१४४-सम्यवत्वपराक्रम (१) कर 


तृप्त हो सकता है भागों को लालसा तो वह आग है 
जो ईंघन देने से कमी तृप्त नहीं होती वरन्‌ अधिकाधिक 
वढती ही चली जाती है । अतएवं सवेगप्रुवक निर्वेद धारण 
किये बिना हमारे लिए दूसरा कोई चारा ही नही है | जिसने 
भोग से अनन्त काल तक भी तृप्ति नहीं हो सकती, उसका 
त्याग करके ही तृप्ति का आनन्द उठाना उचित है। शास्त्र 
कारो ने कहा है 
कणकुछडग घद्दत्ताण, विद्ठु भुजइ सूयरों । 
एव सील चहद्तत्ताण, दुस्सोले रमई मिए्‌॥ 
उत्तरा० १-५ 

अर्थात्‌ शूकर के सामने चावलों का थाल होते पर 
भी श्रगर उसे विष्ठा दीख जाये यो वह चावलो का थार 
छोडकर विष्ठा स्ाने दौडता है, इसी प्रकार द्ुष्शील लोग, 
झील का त्याग कर कुशील का सेवन करने दौडते हैं। 
शूकर को चावल का थाल छोडफर विष्ठा साने के लिए 
दौडता देसकर आपको क्‍या अच्छा लगेगा ? 'आपकी भच्छा 
हगे या न लगे, शूकर को तो विप्ठा ही अच्छी लगती है। 
उसे विप्ठा अच्छी न लगती तो वह चावल का थाल छोड- 
कर विष्ठा साने दौडता ही क्यो ? मगर उसकी यह कसी 
भूल है | इसी प्रकार क्या उन लोगो वी भूल नहीं हैणा , 
शोल का त्याग कर बुझ्ील का सेवन करते हैं | 

आज हम लोग मनुप्य-भव मे हैं, इस कारण हमे घूकर 
का यह काय बुरा लगता है और हम उसकी विदा कस्ते 
है। मगर उसवी निंदा करके ही बस सत करो । आप अपन 
कार्यों को भी देखो । वही आप भी तो इसी अवार का 
कोई काय नहीं कर रहे हैँ ? श्ञानीपुरुषों वा कथत है हि 
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रहा) 


ललिताग को अपने ऊब्जे मे करके रानी नें उसके 
साथ विपयभोग करने की तेयारी की । इसी समय रानी 
को महल में राजा के आगमन की सूचना मिली ।* यह 
सूचना मिलते ही रानी का मुँह उत्तर गया। रानी की अचा- 
नक यह उदासीनता देखकर ललिताग ने पुछा-- 'अभी-अभो 
तो भेरे साथ तुम हँस बोल रही थी और अब एकाएक 
उदासीन हो गई । इसका क्‍या कारण है ?” रानी ने उत्तर 
दिया-- 'उदासी का कारण यह है कि राजा महल में आ 
रहा है । अब क्‍या करना चाहिये सो कुछ नही सूकृता ' 
राजा के मह॒त्न में आने के समाचार सुनने ही ललिताग भय 
कापने लगा । उसने दीनतापूर्वक रानी से कहा- "मुझे 
जल्दी से कही न कही छिपाओ । राजा ने मुझे देख लिया 
पो बरीर के टुकडे टुकडे करवा डालेगा । क्षत्रिय का और 
उसमे भी राजा का कोप बडा ही भयकर होता है ।” रानी 
घोली- 'इस समय तुम्हे कहाँ छिपाऊँ ! ऐसी कोई जगह 
भी तो नही दीखती जहाँ छिपा सफूँ । अलवत्ता, पासाने में 
छिपने लायक थोडी जगह है! राजा पाखाने की तरफ नजर भी 
5 करेगा और जब वह चला जायेगा तो मै वाहर निकाल 
लूगी !! 


पासाने से रहने की इच्छा किसे होगी ” किसी को 
नही तो फिर सुगघ में रहने वाले ललिताग को पाखाने में 
रहना क्यो रुचिकर हुआ ? इसका एकमात्र कारण था भय || 
पापतेमे निभयता कहाँ ? ललिताग पापजन्य भय के कारण 
पाखाने में छिपने के लिए विवश्व हो गया। रानी ने अपनी 
दासी से कहा- इन्हे पाखाने मे छिपा आ । रानी की 


१४६--सम्यवत्वपराक्रम (१) 


उन्ही से यह कहा गया है कि जैसे विख्ठा स्वेच्छायूयक 
त्यागी हुईं वस्तु है उत्ती प्रकार सासारिक विपयसुख मी स्वेच्छा- 
पूवक त्यागी हुई चीज है । आत्मिक सुख का भाग देकर विपय- 
सु्रो को इच्छा मत करो । तुम्हारे लिए यह विष्ठा से भी 
अधिक बुरे हैं | तुम्हारे अन्त करण में इन विषयभोगों के 
प्रति निर्वेद उत्पन्न होगा अर्थात्‌ इनके त्याग के लिए तोमर 
वैराग्य होगा तभी तुम्हारा त्याग टिक सकेगा। 'द्याग 
वेराग्य के बिना नहीं टिकता' इस 'कथन के अनुसार त्याय 
के साथ निर्वेद होना आवश्यक है | जीवन में निर्वेद-मच्चा 
वैराग्य हाने पर ही साधुता स्थिर रह सकती है। जिंत 
वस्तु के प्रति एक बार हृदय में तःब्र घृणा उत्पस्त हो जातो 
है, बुद्धिमान पुरुष उस्ते फिर ग्रहण नहीं करते । इस विपय 
में कथा-ग्रन्थो में एक उदाहरण आया है । प्राप्नगिक होने 
के कारण आपको सुनाता हू । । 


किसी सेठ के ललिताग नामक पुत्र था। लक्षिताग 
अपने नाम के अनुसार सुन्दर और ग्रुणवान्‌ था | एक बार 
वह कही बाहर जा रहा था कि अपने महल में से रानो 
नें उप्ते देसा । ललिताय का देखकर रावा सांचने तगा-: 
'यहू कुमार बडा ही ललित- सुदर है । ऐसे सुन्दर पुष्य 
के बिना नारी वा जोवत निरथक है, किसी भी उपाय से 
इसे प्राप्त करना ही चाहिये ।! इस प्रवार विचार कर 
रानी ने अपनी एक विश्वासपात्र दासी भेजी और उद्ते गुल 
भाग द्वारा महल में बुताया । रानो ने अपना मादकता[र्ण 
कामदुष्टि से वलिताग वो मुग्य कर दिया । दानो था 
सौन्दर्य देसकर ललिताग भो उस पर मोहित हो गया वह 
इतना मुग्य हुआ कि अपने घरवार का भी सयाल उसे मे 
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उतना ही थोडा है । तो फिर जिन माता-पिता ने ऐसे 
समय में सब प्रकार की सहायता और सुविधा प्रदान की है, 
उनका कितना अपरिमित उपकार है, इस बात का जरा 
विचार तो कीजिए । 


गर्भस्थान के कारागार से हम लोग बाहर निकले और 
भाता-पिता की छत्र छाया तले सुसपूर्वक बढते-बढते इस स्थिति 
में जाये ह । यह स्थिति पाकर हमारा कत्तव्य कया है, इस 
बात का जरा गहराई से विचार करना चाहिये। हम जिस 
केंदसाने में बन्द रह चुऊे हैं, फिर उसी मे बन्द होना उचित 
है अथवा ऐसा माग खोजना उचित है कि फिर कभी उसमें 
बन्द न होना पडे ? भगवान्‌ में सवेग के साथ निर्बेद का 
होना इसीलिए आवश्यक बतलाया है कि जिससे फिर कद- 
खाने मे बन्द न होना पडे । अतएवं देवों, मनुष्यों और 
तियंचों के कामभोगो मे सच्चा सुख मत समभो । यहें काम- 
भोग तो ससार-परिभ्रमण करने वाले है| इनसे निवृत्त होने 
में ही कत्याण है । अगर ललिवाग चतुर हांगा तो वह फिर 
कभी ऐसा काम करेगा, जिससे पाखाने मे लटकना पडे ? 
और औधे मुह लटकना पडे ? यह कथा उपनय है। सभी 
ससारी जीव अनुभव कर चुके है कि उन्हे किस-किस प्रकार 
के कंदयानों में कंसे-कैसे कप्ट भुगतने पडे है! आप ललि- 
ताग को उपदेश देंगे कि दुख भोगने वहाँ क्यो जाता है? 
लेकिन यही उपदेश अपनी आत्मा को दो कि-आत्मन्‌ ! 
तू शरीर-रुपी कैदखाने मे पडने के काम वार-बार क्यो करता 
है ?! दूसरो को उपदेश देने से ही तुम्हारा कुछ भी लाभ 
नही होगा, अपने आपको सुधारों ! इसी में कल्याण है । 


निर्वेद के विषय भें प्रश्न किया गया है कि-भगवन्‌ | 


१५०-सम्यवत्वपराजम (१) 


आहार मे से रसवाहिनी नाडी द्वारा थोडा आहार अर्थात्‌ 
एक देश का आहार भ्रहण करता है। ऐसा कष्ट थोडे बहुन 
दिन नहीं, नौ भहीने तक भोण है। इतना ही नहीं, कभी 
कभी तो बारह वप या चौबीस वर्ष तक भी ऐसा कप्ट 
भोगना पडा है| यह कप्ट क्या एक डोरी के सहारे लद- 
कने के समान काट नहीं है ? गर्भ में बालक भी एक नाड़ी 
के सहारे ही लठफ़ता रहता है फिर किसी पुण्य 'के प्रताप 
से या कसी साधन द्वारा उसका जन्म होता है। गभ मे 
बाहर निकलते समय अगर सार-सेभाल करने वाला कोई 
न हुआ तो बसी विडयना/होती है? आज आप यह अंभि- 
मान करते हैं कि माता-पिता ने हमारे लिए क्या किया है? 
किन्तु तनिक अपनी गर्भावस्‍था या वात्यावस्था -के विपय 
में विचार करो कि उस समय छुम्हारी क्या हालत थी * 
अगर माता-पिता ने उस समय आपको संभाला न हीता 
तो कैसी दशा होती ? 


माता पिता के उपकार का विचार भाने पर मुझे एक 
पुरामी कविता याद आ जाती है - '. , 


डगमग पग टकतों नहीं, साई ने सकतो सादे] 
उठी न सकतो आप थी, लेश हती नहिं लाज ॥ 
ते अवसर आणी दया, बालक ने मॉनधाप। 
५ सुरा आपे दुख वेठोनें, ते उपकार अमाप॥ी 
कोई करे एवा सम, वे घडी एक वरदास | 
आसी उमर थई रहे, तो नर नी नर दास ॥ 


६ / 
गर्भावस्था में या वाल्यावस्था में धडी दो धडी सहा- 
बता करने वाले सहायक का उपकार मुष्य जितता मा, 
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पारी को भी पहले से ही यह निश्चय नही होता कि मेरे 
व्यापार से मुझे इतना लाभ होगा, फिर भी वह व्यापार 
मे प्रवृत्ति करता ही है"। हम लोगो को भी, इस लोक में 
अथवा परलोक में ऐसा फल मिलेगा, ऐसी कामना से कार्य 
नहीं करना चाहिये, वरन्‌ फल की परवाह न करते हुये 
कार्य करते रहना चाहिये । साराश यह है कि इन्द्रियजनित 
सुस्त की आकाक्षा न करना ही निष्काम कर्म करने का आशय 
है और फल को जाने बिना मूर्ख भी प्रवृत्ति नहीं करता, 
इस कथन का आशय यह है कि इन्द्रियजनित सुख-रूप नही 
कितु उससे पर अर्थात्‌ अतीन्द्रिय सुखरूप और ज्ञानियो 
हारा प्रशसित फल को सामने रखकर ही कार्ये मे प्रवृत्ति 
करनी चाहिये । 

निर्वेद से क्या लाभ होगा ? इस प्रइन के उत्तर में 
भगवान्‌ ने कहा है- निर्गेद से देव, मनुष्य और तिर्यच 
सम्बन्धी कामभोगो के प्रति अरुचि उत्पन्न होगी । जीवन 
में निर्गेद उत्पन्न होते ही विचार आने लगता है कि कब 
मैं अनित्य और श्रशुचि के भडार के समान कामभोगों का 
परित्याग करते ! इस तरह सासारिक सुखो से निवृत्त होना 
निर्वेद का फल है । 

यहाँ एक विचारणीय प्रश्न खडा होता है कि निर्वेद 
का जो फल वतलाया गया है वह तो स्वय हो निर्वेद है। 
कारण और उसका फल अर्थात्‌ काय क्या एक ही वस्तु 
है ? कामभोगो के प्रति भ्ररुचि होना निर्गेद है तब निर्भेद 
के फल क्‍या है ? 

इस प्रइन का समाघान यह है कि इष्ट विपयभोग 
और अनु4षग्रिक विपयभोग अर्थात्‌ देवे हुए और सुने हुए 


१५ २-सम्यवत्वपराक्रम (१) 


निर्वेद का फल कया है * यह प्रेश्न देखकर स्वभावत यह 
शका उत्पन्न होती है कि यह प्रश्न उठा; ही क्यों ?ै एक 
ओर तो निष्काम होकर धम्र करने का उपदेश दिया जाता 
है और दूसरी ओर निर्भेद के फल के सम्बन्ध में प्रइन किया 
जाता है । ऐसे ऐसे अनेक प्रघन यहाँ उठ खडे होते हैं । 
हक उत्तर में कहा जाता है कि फ्ल जाने बिना मूस पुरुष 
भी किसी काम मे प्रवृत्ति नही करता । फिर बुद्धिमान्‌ पुर्प 
कैसे प्रवृत्ति कर सकते हैं ? इस उत्तर के बावजूद भी यह 
प्रश्न सडा ही रहता है कि एक ओर निष्काम कर्म करने 
का उपदेश देना गौर दूसरी ओर यह कहना कि फल साथे 
विना मूर्ख भी प्रवृत्ति नही करता, इन दोनो परस्पर विरोषी 
बातो में से कौनसी वात ठीक समभनी चाहिये? 
इस प्रइन का समाघान यह है कि फल का इन्द्रिय- 
जन्य सुस॒ के साथ सबंध है और जिस फल को न्नावीण 
अप्रशस्त समभते हैं, उस फल की आकाक्षा करने से पतन 
हो जाता है । अतएवं इस श्रकार के फ्ल के प्रति निप्काम- 
निरीह ही रहना चाहिए | ऐसे फल की कमी कामना नहीं 
बरनी चाहिये। जैसे किसान निष्काम भाव से खेत में 
धीजारोपग करता है उसा प्रकार कामनाहीन बुद्धि से धरम 
में प्रवत्त होना चाहिये ! सासारिक सुस-रूप फल वी वामना 
क्दापि नहीं करना चाहिये । किसान को यह निश्चय नहीं 
होना कि मेरे बीजारोपण -का परिणाम इस श्रकार का 
आएगा, मगर उसे यह विश्वास, अवध्य होता है वि बीत 
अगर भच्छा है तो फव सराय नहीं आयेया । यद्यपि किसान 
यह नही जानता किः मेरे घोने से कितता फल उतले होगा, 
फ़िर भी वह वीजारोपण करता ही है । इसी श्रकार व्या” 
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भगवान्‌ का कथन है कि जब जीवन मे निर्गेद उत्पन्त 
होता है तव ससार में जितने भी विपयभोग हैं, उन सभी 
से मन निवृत्त हो जाता है । परन्तु कोई पुरुष विपयभोगों 
से निवत्त हुआ है या नही, इसकी पहचान क्‍या है? 
क्या कोई ऐसा चिन्ह है, जिससे निर्गेद को पहचान की जा 
सके ? इस प्रइन का उत्तर यह है कि जिसमे निर्गेद होता 
है और जो विषपयभोगो से उपरत हो जाता है, वह आरम्भ- 
परिग्रह से भी मुक्त हो जाता है अर्थात्‌ वह आरम्भ-परि- 
ग्रह का भी त्याग' कर देता है । 


अन्य प्राणियों को कष्ट देना आरम्भ है और पर पदार्थ 
के प्रति ममता होना परिग्रह है । यह भ्रारम्भ और परियग्रह 
का सक्षिप्त अर्थ है । आरम्भ ओर परिश्रह से तभी मुक्ति 
मिल सकती है जब विपयभोगों से मन निवृत्त हो जाये और 
विपयभोगो से मन तब निवृत्त होता है जब आरम्भ परिग्रह 
का त्याग कर दिया जाये। आरम्भ-परिग्रह का त्यागी ज्ञान, 
देशन और चारित्र रूप मोक्षमाग को स्वीकार करके भव- 
अ्मण से बच जाता है । इस प्रकार निर्गेद का पारपरिफ 
फल मोक्ष 'है और तात्कालिक फल विषयभोग से निवृत्ति हैं। 


अब आप अपने विपय में विचार कीजिए कि आप 
अपने जीवन मे निर्गेद उत्पन्त करना चाहते हैं या नहीं ? 
आप किस उद्देश्य से यहाँ आये हैं ? किसलिए साधु को 
सगति करते है ? आत्मा को विपयभोगो से निवृत्त करने' 
के लिए ही आप साधुओ की सगति करते हैं। साथु-सगति 
करने पर भी अगर आप विपषयभोगो में फेसे रहे त्तो यही 
कहना होगा कि आपने नाम मान के लिए ही साधुओं की 
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विपयभोगों से मन का निवृत्त होना-- विपयभोगी के प्रति 
वैराग्य उत्पन्न होना ही निर्गेद कहलाता है, परन्तु ज्ञानी- 
जन इसी को निर्गेद का फल भी कहते हैँ । कोई कोई फल 
तत्कालीन होता है और कोई परम्परा से मिलता है। यहां 
तात्कालिक फल की चर्चा चल रही है, क्योंकि फत जाने 
विना मन्‍्द लोग भी किसी कार्य मे प्रवृत्ति नहीं करते । 
ध्रतएव यहाँ निर्गेद का तात्कालिक फल चतलाया गया है। 
निर्गेद का तात्कालिक फल कामभोगों से मन का निवृत्त 
होना है । जब मन वामभोगों से निवृत्त हो जाये तो सम- 
भना चाहिए कि हमारे अन्दर निर्गेद उत्पन्न हो गया है | 


विद्याभ्यास करके ऊँची उपाधि प्राप्त वी जाती है। 
यथ्यपि उच्च उपाधि श्राप्त करने का उद्देश्य परम्परा से 
वकालत करना या डाक्टर बनना बगरह भी ही सकता है। 
किन्तु वकील या डाक्टर बनना तो विद्या का पारभरिप 
फल है । विद्या का तात्कालिक फल' है-अविश्वा का ना 
होना, अज्ञान मिट जाना । अगर पढने में श्रम किया जाये, 
फिर भी एक भी अक्षर पढते-लिसते न बने तो वही हा 
जा सकता है कि इस दिल्ला में किया गया प्रयल व्यर्म 
गया । इसी प्रकार निर्गेद का तात्कालिक फ़ल विपयभोगी 
की ओर से मत का हट जाना है। लेकिन ऊपर से वैशास्य 
दिसलाना और भीतर ही भीतर विषयलातम्ता को प्रुष्ट 
फरना सच्चा निर्गेद या वैराग्य नही किन्तु ढोग है । 

सच्चा निर्वेद या वैराग्य तमी समझता चाहिये जन 
विषयों पर विरक्ति हो जाये और अन्त करण में तनिया भी 
विययों की लालसा ने रहे । इत्त प्रकार निर्मेद का ताला- 
लिफ फल कामभोग्रो से मन का निवृत्त होना है 
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देती है-जो चार पैसे देता है उसी को सौप देती है । यह 
कसी मोहदशा है ! अगर इसने अपना शरीर परमात्मा के 
पवित्र चरणों में अर्पण कर दिया होता और घमध्यान किया 
होता तो क्या इसका कल्याण न हो गया होता ?! इस 
प्रकार विचार कर ज्ञानों पुरुष अपने ज्ञान की वृद्धि करते 
हैं। किन्तु अज्ञानी पुरुष वेश्या को देखकर तरह-तरह के 
कुत्सित और मलीन विचारों में डूब जाते है और पाप का 
उपाजन करते है । इस प्रकार सासारिक पदार्थ ज्ञानियो का 
ज्ञान बढाते हैं और अज्ञानियो का अज्ञान बढाते हैं । 

ज्ञानी पुरुष पदाथ का मूल स्रोजते हे। एक उपदेशक 
ने तो यहाँ तक कह डाला हे कि अगर “स्त्रियो को देख- 
कर हम अपने हृदय में उठने वाले खराब विचारों को नहीं 
"रोक सकते तो ऐसी स्थिति मे अपनी आँखो को फोड डालना 
हो हमारे लिये श्रेयस्कर है।” इस उपदेश के भ्रनुसार घटित 
हुई घटना भी सुनी जाती है | कहा जाता है कि सूरदास 
ने इसी विचार से अपनी अ्रैखे फोड ली थी । इस प्रकार 
किसी भी वस्तु के विपय में अगर ज्ञानपूवक विचार करने 
की क्षमता न हो तो उमर वस्तु की ओर दृष्टि न देना ही 
उचित है। ऐसा फरते-करते मोह कम हो जायेगा। 
बीतराग भगवान्‌ किस चीज को नही देखते ? उनकी दुष्टि 
में सभी पदाथ प्रतिविम्बित होते है । इस विचार को सामते 
रखकर किसी भी-पदाथ को देखकर बीतराग का ध्यन 
फरना चाहिये और व्यवहार के लिये उन पदार्थों की ओर 
से आँख-कान फेर लेना चाहिये । 


श्री ज्ञातासूत्र मे कहा है- सुकुमालिका ने ग्वालिका 
सेती से कहा कि मैं बडी ही दुखिनी हू, क्योकि मुक्के कोई 


१५६-सम्यकत्वपर।क्रम (१) 


सगत्ति वी है । कहा जा सकता है, वया यह सभव हैं कि 
साधु की सगति करने पर भी कोई विपयमोय में फेस रहें ? 
इसका उत्तर यह है कि कितनेक साथु सी विपयमोंग मे 
फंस जाते हैं तो साधारण गृहस्थ का तो बात ही क्या है? 


इसी भाँति, साचु को सगति या सेवा करने से अमुक 
वस्तु मिलेगी, इस प्रकार को इच्छा अवर मत में रही तो 
समभना चाहिए कि बह वास्तव में साधु की सगति या मेवा 
नहीं बरन्‌ पुद्गलो की सगति या सेवा है | ऐसो दशा मे 
विपयभोगो में अधिक फेंसना ही स्वाभाविक है । साधु सगति 
सच्ची तो तभी कहो जा सकतो है, जब साधु के समागम 
से हृदय में पुदूगल प्राप्ति की भावना उत्पत्न ने हा, 
बिक श्राप्त पुदुगलों को छोडने की आन्तरिक प्रेरणा पी 
हो । 
शास्त्र कहना है कि आरभ-परिय्रह ही समस्त प्रापों 
वा वारण है । अतएवं साधु सगति करके आरभ परिग्रह स 
बचने का प्रयत्व करा, उलठे उसम फुँसने वी वैप्टठा मत 
करो । अगर सासारिक पदार्थों को ज्ञान:की दृष्टि से देंसा 
जाये तो उनमें फेसने की अभिलापा ही ने होगी । सवार 
के पदार्थ कामी पुरुषो के चित्त में कामना उत्पत्त करते हैं 
और ज्ञानी पुरुषों के सन में ज्ञान पदा करते हैं। उदाहरा 
के लिये, वल्पना कीजिये, एक वेश्या सियार सजवर बाजार 
मे निकली है । प्रथम तो ज्ञानी पुरुष उसकी ओर दृष्दिही 
नही करेंगा । कदाचित्‌ अचानक नगर चली जाग्रेगी मो वह 
विचार करेगा- 'इस स्त्री का प्रृवद्धत पुण्य के उदय में टिां 
अनुपम सौन्दर्य प्राप्त हुआ है । फिन्‍्तु बेचारों मोह में ४० 
' क्र अपना इतना सुन्दर शरीर थोउे-स पसों के चंदते सच 
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बोलो के सम्बन्ध में जो कहा गया है, उसका सार यही है 
कि सवेग से निर्गेद उत्पन्न होता है और निर्भेद से धमंश्रद्धा 
उत्पन्त होती है । अर्थात्‌ जिस व्यक्ति मे सच्चा सवेग होता 
है उसमे निर्गेद अवश्य होता है और जिसमे निर्गेद होता 
है उसमे घर्मश्रद्धा अवश्य होती है। इस प्रकार सवेग, निर्गेद 
और धमथ्द्धा मे पारस्परिक सम्बन्ध है | भागे सम्यकक्‍त्व- 
परानम के तीसरे बोल के विपय में विचार किया जाता है । 


१५८-सम्यवत्वपराक्रम (१) 


भी पुरुष नहीं चाहता । तुम गाँव-याँव घूमती हो । रसा 
कोई उपाय जानती हो तो बताओ जिससे पुरुष मुझ्त चाहने 
लगें । सुकुमालिका की यह वात सुनकर खालिका सो से 
अपने कानो में उंगलियाँ डालकर कहां- बहिन ! उपाय 
बतलाना तो दूर रहा, मुझे ऐसी वात सुतना भी नही कल्पता । 
मैं तो सिर्फ वीतराग माग का हो उपदेश दे सकती हू । 
सत्ती की यह बात सुनकर सुबुमालिका सोचन लगो 'वीत 
राग के माग में कोई विश्वेष चमत्कार होगा, तभी ता यह 
सतो कहती हे कि मैं वीतराग-माग का ही उपदेश दे स ती हू ! 
मुझे कोई पुरुष नही चाहता तो न सही । धम्र तो सभो 
को स्थान देता है। मुझे भी देगा ही । इस तरह विचार 
कर सुकुमालिका ने ग्वालिका सती से कहा- आपको उस 
मार्ग का उपदेश देना नहीं बल्पता तो बीतराग्रमाग वां 
उपदेश देवा तो करपता ही है ! मे उसी का उपदेश 
दोजिये । स्वालिका सती में उसे कसा और क्या उपदेश 
दिया था, यह्‌ निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता, परढुं 
स्वालिका का उपदेश सुनकर सुकुमालिका इसी सिंश्चय पर 
आई कि अब किसी भी प्रुरुष को यह छारीर न सौंपकर 
खयम के सेवन में ही इसे लगा देना उनित है । 

कहने का आशय यह है कि ऐसी बातें सुनने वा 
क्षवसर आये तब कान में उगली दाल लेना ही उचित है। 
शैसा प्रसंग तुम्हारे सामने उपस्थित होता है या नहीं, मह 
तो मुत्रे मालूम नहीं, पर हम साधुओं के समक्ष तो बहुत 
आर ऐसे अवसर जाते रहते हैं । 


प्रस्तुत सम्यवस्वपराक्षम नामक अध्ययन में यहाँ तक 
सवेद और निर्वेद का विचार विया यया है। इन दोता 
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से पहले यह जान लेना आवश्यक है कि घर्मश्रद्धा क्या है ? 
धमश्रद्धा को स्वरूप समझ लेगे पर उसका फल समभना 
संरल होगा । रे 
जिस फल्न को उद्देश्य बनाकर कार्य किया जाता 
है, वह फल न मिला तो कार्य निष्फल माना जाता है। 
.उदाहरणाथ किसी मनुष्य ने फर्ल की प्राप्ति के उद्देश्य से 
वृक्ष रोपा । अब उसे यदि फल प्राप्त न हो सके तो वह 
गही मानेगा कि मेरा वृक्षारोपणकाय व्यय हो गया । इस 
प्रकार धमंश्रद्धा का फल क्‍या है यह देखने से पहले यह 
देख लेना आवश्यक है कि अमुक व्यक्ति में घमश्रद्धा हैया 
नही ? 

आजकल वुद्धिवाद का जमाना है । लोग पर्मश्रद्धा 
को बुद्धि को कसौटी पर चढा कर उसका पृथककरण करना 
'पाहते है । ऐसे वुद्धिवाद के युग में घमश्रद्धा को दृढ़ करने 
के लिये श्रौर धर्मश्रद्धा का वास्तविक स्वरूप जनता के समक्ष 
उखने की आवश्यकता प्रकट करने के लिये धमश्रद्धा के विषय 
में में कुछ विस्तार के साथ विवेचन करना चाहता हू । 
यद्यपि अधिक समय न होने के कारण इस विपय परपूरा 
प्रकाश नही डाला ,जा सकता तथापि यथाशक्ति इतना कहने 
का अवध्य प्रयत्न करूँगा कि प्रम क्‍या है? श्रद्धा क्या है? 
भौर धमश्रद्धा का जीवन में स्थान क्या है ? 

, घम क्या है ? इस :इन का अनेक महामाओ ने 
अपनी-अपनो घृसंपुस्तको मे अपने-अपने .मन्तब्य के अनुसार 
समाधान किया, है । इतना ही नहीं ज़रनू अब तक जो-जो 
“हान्‌ लोकोत्तर पुरुष हो गये हैं, उन्होंने भी घम का ही 
उपदेश दिया है और घम का ही समथन किया है। वह 
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- धर्मभ्रद्धा “- 

प्रन-घम्मसद्भधाए ण॒ भत्ते ! जीवें कि जणयह 

उत्तर-धम्मसद्धाए ण सायासोक्सेसु रज्जमाणे विरण्जइ, 
प्रायारधम्म व्‌ ण चयह, श्रणगा रिए ण जीवे सारीरमाणत्ताण 
दुक्ताण छेयणमेयणसजोयाईण वोच्छेय करेइ, श्रव्वाबाहू ये 
सुहनिव्बत्तेह 

शब्दार्थ 

प्रशन-भगवन्‌ ! घमश्रद्धा से जीव को या लाभ होता है * 

उत्तर-घमश्रद्धा से साता और सुस में अनुराग करने 
वाला जीव उससे विरक्त हो जाता है, गृहस्थधम वा त्याग 
करता है और अनगार बन जाता है| अनगार बना हुआ 
जीव शारीरिक और मानसिक तथा छेदन, भेद, संयोग 
आदि दुसो फा नाक्ष करता है और अव्यावाध सुस प्राप्त 
करता है । 


व्यास्यान * 


हा उल्लिसित सूत्र में धर्मश्नद्धा के फत के विपय में प्श्त 
पिया गया है। मगर पर्मश्रद्धा शो फत पर विधार करने 
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से पहले यह जान लेना आवश्यक है कि घर्मश्रद्धा कया है ? 
धमश्रद्धां का स्वस्पवे समझ लेने पर उसका फल समझता 
सरल होगा । 
जिस फल्न को उद्देश्य बनाकर कार्य क्रिया जाता 
है, वह फल न मिला तो कार्य निष्फल माना जाता है । 
.उदाहरणाथ किसी मनुष्य ने फल की प्राप्ति के उद्देश्य से 
वृक्ष रोपा । अंदर उसे यदि फल प्राप्त न हो सके तो बह 
यही मानेगा कि मेरा वृक्षारोपणकाय व्यय हो गया । इस 
प्रकार धर्मश्रद्धा का फल क्‍या है यह देसने से पहले यह 
देने तेना आवृश्यक है कि अमुक व्यक्ति में घमश्द्धा हैया 
नही ? ] 
आजकल बुद्धिवाद का जमाना है। लोग धर्मश्रद्धा 
को बुद्धि की कसोटो पर चढा कर उसका प्ृथक्करंण करना 
'पाहते है। ऐसे चुद्धिवाद के युग में घमश्रद्धा को दृढ़ करने 
लिये और धमश्नद्धा का वास्तविक स्वरूप जनता के समक्ष 
पपने की आवश्यकता प्रकट करने के लिये घमश्रद्धा'के विषय 
मैं कुछ विस्तार के साथ विव्रेचन करना चाहता हू । 
यथ्पि अधिक समय न होने के कारण इस विपय पर पूरा 
प्रकाश नही डाला जा सकता तथापि यथाशक्ति इतना कहने , 
को अवश्य प्रयत्न करूँगा कि धम क्या है? श्रद्धा क्या है? 
और घमथद्धा 'का जीवन मे स्थान क्या है ? 
घम क्या है ? इस 7रइन का अनेक महामाओ ने 
अपनी-अपनी घृमपुस्तको में अपने-अपने ,मन्तव्य के अनुसार 
समाधान किया है | इतना ही नहीं घरन्‌ अब तक जो जो 
“हानू लोकोत्तर पुरुष हो गये है, उत्होने भी धर्म का ही 


पे उपदे 


झ दिया है और घम का ही समर्थथ किया है। बह 
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- धर्मश्रद्धा ८ 
प्रइन- धम्मसद्वाए ण भते ! जीवें कि जणयह 
उत्तर-धम्मसद्धाए ण सायासोक्लेसु रज्जमाणे विरण्जई, 
श्रायारधम्म च ण चयह, श्रणगा रिए ण जीवे सारीरमाणसाण 
दुफखाण छेषणभेयणसजोग्राईण बोच्छेय करेइ, श्रव्वाबाह वे 
सुहनिव्वत्तेद । 
जब्दार्थ 
प्रदन-भगवन्‌ ! घमश्रद्धा से जीव को बया लाभ होता है 
उत्तर-घमश्रद्धा से साता और सुख में अमुराग करने 
वाला जीव उससे विरक्त हो जाता है, गृहस्थधम का त्याग 
करता है और अनगार बन जाता है । अनगार बना हुभा 
जीव शारीरिक और मानसिक तथा छेदन, भेद, संभोग 
भादि दु स्तो का नाश करता है और अव्याबाध सुख प्राप्त 
करता है 
व्याद्यान ।् 


गा उल्लिखित सूत में घमश्रद्धा के फल के विपय में प्रश्न 
* किया गया है ) मगर घर्मश्रद्धा के फ़ल १९ 'विचार करों 
) 
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् 

केवलज्ञान की दिव्यज्योति का लाभ होने पर जग्रत्‌ के हित 
के लिए उन्होने घम का मर्म जगत्‌ के जीवों के समक्ष उप- 
ग्थित किया था, जिससे उनकी वाणों मे किसी को किसी 
प्रकार के सन्देह की गरुजाइश न रहे । केवलज्ञान प्राप्त करने 
के ,लिये उन्होने साढे बारह वप पयन्त घोर तप किया था 
बौर अनेक उपसर्ग सहे थे। केवलज्ञान प्रकट होने के परचात्‌ 
हम लोगो के कल्याण के लिए भगवान्‌ ने जो श्रम्नृतवाणी 
उच्चारी है, उसके आधार पर यह कहा जा सकता है कि 
भगवान्‌ ने हमारे कल्याण के लिए केवलज्ञान प्राप्त करके 
पेह वाणी उपदेशों है । भगवान्‌ अगर वाणी द्वारा हमे उप- 
देश न देते तो भी अपना कल्याण कर सकते थे । उपदेश 
से देने > कारण उनके आत्मकल्याण मे कोई बाधा उपस्थित 
होने वाली नहीं थी । अन्य मार्ग से भी वह अपना कल्याण- 
पाधन कर सकते ये । 


केवलज्नान प्राप्त करने के अनस्तर लगभग ३० वर्ष 
पैक बह धर्म का सतत उपदेश देते रहे । साढ़े बारह वर्ष 
पैक, भौनपृर्वक जिस घर्मतत्व का उन्होने मनन किया था, 
सो, घम का सार तीस बष तक परिभ्रमण करके जनता 
$ मुनाया । वह जनता का कल्याण करना चाहते थे । 
व कथन का अर्थ यह ने समझा जाये कि भगवान्‌ को 
विसी, के प्रत्ति मोह या राग था । ससार के जीवो के प्रति 
कं किसी भी प्रकार का मोह या राग नही था। भगवान्‌ 
मोहहीन और वीतराम ये । मोह और राग को पूणतया 

विना केवलज्ञान प्राप्त ही नही होता । 


भगवान्‌ ने किस प्रयोजन से घमदेशना दी, यह विचार 
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लोकोत्तर पुरुष घर्म के कारण हो नोकोत्तर पुरुष के रूप 
में प्रसिद्ध हुये हैं । इस अवसपिणीकाल मे हुये तीथ द्लूरा का 
हम लोग घमनागृति करन के कारण ही पुजनोय मानत हैं। 
उन महापुरुषों ने घर्म का हार खानन ऊ॑ लिये खूब प्रुरुपाथ 
क्रिया था ६ घम को जागृति करने के लिये ही ,उन्होन 
राजपाट तथा नबुदुम्बीजनों वा परित्याग रिया था । विविध 
प्रकार के उपसग, परीपह सहन ऊिये थे और काम-तन्य के 
साथ भीषण युद्ध करके काम घत्रुओं पर विजय श्राप्त की 
थी । इस प्रकार विकार-णत्रुओ पर विजय आप्य करते 
उन्होने जो केवलज्ञान प्राप्त किया था उसका उपयाग 
घमंप्रचार द्वारा जगत्कल्याण करने में किया । 


जिने भगवान्‌ महावीर हरा प्ररूपित सूत्र का श्रवण 

आप कर रहे हैं, उन भगवान्‌ के जीवन पर दृष्टिपात किया 

जाये तो मालूम होगा कि धर्मापदेश देसे से पहले उन्होंन 

क्या-क्या किया थां ? और किस समय उन्होनें धर्म का उप- 
देश दिया था ? : 


भगवान्‌ महावीर पहने ही चार ज्ञान के स्वामों थे। 
उनवा अवधिज्नान इतना उज्ज्वल था कि माता के गम में 
रहते हुये हों वे जानने थे कि “मैं पहले कहाँ था आर कौन 
कौतससा भव भोगकर यहाँ आया हू । उनके अवधिज्ञान में 
ऐसी-ऐसी बातें स्पष्ट रूप से प्रतिमाषित होती थी । दीक्षा 
लेते हो उन्हे मन पयय ज्ञान भी प्राप्त'हा गया था । फिर 
भी उन्होंने तत्काल प्रमोपदेश देना आरम्भ नहीं कर दिया 
था । सयम को परिपूर्ण साधना के परदचात्‌ कैवलज्ञान आप्त 
होने पर ही उन्होंने घर्मदेशना देना आरम्भ किया भा | 
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साराज्ष यह है कि जगतू के कल्याण के लिए ही भग- 
वानू न धर्मोपदेश दिया है । सम्यग्न्ञान, सम्यग्दशन और 
सम्यग्चारित्र यह ,रत्ननय रूप घ॒र्मं हो सच्चा घम्र है। 
जनधम तो इस रत्ननय को ही धम मानता है। भगवान्‌ 
ने सम्परशञान, सम्यग्दगन और सम्यस्चारित्र रूप घमम को 
हे प्रल्षणा का है, वह्‌ परम सत्र जोचों के कल्याण के लिए 
ही है। ५ 


घम के विपय मे यह व्याख्या सुनकर कोई कह सकता 
है कि आप/धर्म को जीवो का कल्याण करने बाला प्रकट 
वरके उसकी प्रणसा करते है, मगर यदि वर्म का इतिहास 
देवा जाये तो प्रतोत होगा कि धर्म के कारण जो अत्या- 
चार और जुल्म किये गये है, वैस गायद ही अन्य किसो 
कारण किये गये हो । इतिहास स्पष्ट बतलाता है कि धर्म 
के कारण बड़े से बड़े अत्याचार आर धोर से घोर अन्याय 
किये गये है । ऐसी स्थिति में जिस घम के कारण ऐसे 
भन्‍्याय और ग्रत्याचार किये जाते है उमर धम को जगत 
को क्या आवश्यकता है ? कितनक लाग दा कदम आगे 
वढकर इन्ही युक्तियो के आधार से यहाँ तक कहते नहीं 
हिचकते कि धम और ईइवर का वहिष्कार कर देना चाहिए । 
उनका यह भी कथन है कि ससार में यदि ईदवर और धर्म 
न हाता नो अधिक झानन्द मगछू होता। मगर ईश्यर और 
धरम ने तो इतने जुल्म ढाये है कि इतिहास के पन्ने के पन्‍्ने 
रक्त से रगे, हुये है । हिन्द्र मुसलमान, बौद्ध, जैन, वष्णव 
आदि के बीच घर्म के नाम पर बड़े-बडे युद्ध लड गये हैं आर 
खूनखच्चर हुये हैं | ,धम के नाम पर ऐसे ऐसे ह अनथ हुए 
पुने जाते हैं कि न पूछिए बात । इस्लेण्ड म॑ मिरी' नाम 


कि 
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बहुत विस्तृत हैं । अतएवं सक्षेप में यही कह देता बस होगा 
कि भगवान्‌ 'ने केवलज्ञार्न प्रकट करने के पश्चात्‌ जो उपरेश 
दिया वह जगत के कल्याण के लिये है) ' उनके हृदय में 
जीवो के प्रति एकान्त रुप से महान्‌ भाववदणा थीं। भग 
वान्‌ ने जंगत्‌ के जीवो को विविध प्रकार के दू खो से सतप्त 
देसकर उन पर करुणा लाकर उन्हे दु सो से छुटकारा दिलाने 
के लिये वाणी का उच्चारण क्या, । 


हृदय में ,जब करुणाभायर जागृत होता है तो बह दूसरों 
का दुख दूर करने की प्रेरणा करता हो है । आम्रवृक्ष में 
जब मजरी,भाती है, तब कोयल किसी थो रिम्कने के लिए 
नहीं ककती, परन्तु मजरी का भक्षण करने से उम्रके केठ 
में जो सरलता आती है, वही सरलता उसे कूकने वे लिए 
प्रेरित करती है । तब कोयल से कूके बिना रहा नही जाता । 
मेघ गजना हाने पर मार बिना टहूके नही रह पाता । इसी 
प्रेकार जब केतेको में फूल आते हैं तो अ्रमर गरु जारव किये 
बिना नहीं रह सकते । प्रकृति के इस नियम 'को अनुसार 
ज॑ब मनुष्य के हृदय में भाव-ऊरुणो उत्पन्न होंती है तो वह 
मनुष्य का बोलने के 'लिए प्ररित करती ही है। भगवान्‌ 
महावीर भो इसी भाषक्रुणा से प्रेरित होकर धमदेशनां रैने 
में प्रवृत्त हुए थे । वह अपना बल्याण तो कर ही चुक थे 
आर किसी जीव के' प्रति उन्हें राग या मोह भी नही था, 
फिर भी समार के दुखी प्राणियों पर भावकरुणा करके 
उन्होने वाणी उच्चारो थी । इस प्रकार यह निश्चित है कि 
हमारे कल्याण के लिए 'ही भगवान्‌ ने धर्म की उपदेश दिया 
था-। भगवान्‌ की ऐसी परवित्र॒तम_ वाणी एक कान से सुनकर 
दूसरे कान से निकाल देना कितने बढें दुर्भाग्य की बात है 
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मानकालोन अत्याचार ओर जुल्म धर्श्रम या धर्मान्धता के 
कारण हो हुए और हो रहे,है । घम ता सदा-सवदा सब- 
तोमद्र ही.है । जहाँ घमम है वहाँ-अन्याय, अत्याचार पास 
हो नहीं फटक सकते | साथ ;ही जिस >घमर के नाम पर 
अन्याय एवं अत्याचार होता है वह धरम ही नहीं है । वह 
या तो पर्मभ्रम है या धर्मान्वता है ! शास्त्र स्पष्ट शब्दों 
मं कहता है - ः 


धम्मो सगलमुक्किट्न श्रहिसा सजमो"तवो , 


अर्थात्‌ -श्रहिसा, सयम और तप रूप घम सदा मगल- 
भय्र है- कल्याणकारी है । जो लोग जोवन में धम को 
अनावश्यकृता महसूस करते है, उन्होने या तो धम का स्व- 
रुप नही सम्रका है या धमभ्रम को ही घम समझ लिया है। 


धम और धर्मश्रम मे आकाश-पाताल जितना अन्तर 
है । गधे को सिंद्र की चमडो पहना दो जाये तो गधा कुछ 
मिह नहीं बन जायेगा । भल ही सिंह-वेषधारी गधा थोडे 
भेमय के स्लषिये अपने आपका सिंह के रूप में प्रकट करके 
बुद्ध हो ले पर अन्त में ता गया, गधा सिद्ध हुए बिना रहने 
* ही | इसी प्रकार धमश्रम झोर धर्मान्धता को भले 
हो धम का चोगा पहना दिया जाये, लेकिन अत मे धर्म भ्रम 
पी क्षय और घम्र की जय, हुए बिना नहों रह सकती । 

“घम को धर्मश्रम श्रौर धर्मेंभ्म को धम मान लेने के 
रण बडी गडबडो भची है । सुवणकार., मिट्टी मे मिले 
बुवण को ताप, कप और छेद के द्वारा मिट्टी से अलग निका- 
नेता है, इसी प्रकार विवेकी-जनो को चाहिए कि वे घर्म- 
भैम की मिट्टी में मिले हुये धम-मुवण को ताप, कप और 
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डरे ईल्‍- 

की एक रानी हो गई हैं। उसमे घम का इतना अभिनिवेश 
था कि कदाचित्‌ कोई ईसाई धर्म के विरद्धे जीभ खोतता 
तो वह उसे जिंदा ही आग में होम देने में सकोच नहीं 
करती थी । औरगजेव ने भी घम के नाम पर अमानुपिक 
अत्याचार किया था । इस प्रकार धम के नाम पर अनेक 
प्रकार के अत्याचार, अन्याय, सितम, जुल्म किये गये हैं। 
घम के कारण ही रामचन्द्रजी को भेयोघध्या का राज्य त्याग 
करके वन में भटकना पडा था घर्म के नाम पर ही राम- 
चन्द्रजी ने सीता की अग्निपरीक्षा की थी।। घम के कारण 
ही द्रौपदी को वनवास स्वीकार करना पडा था। धर्म की 
बदौलत ही पाण्डवों को तरह-तरह की तकलीफ झेलती फटी 
थी । घम्र कारण ही, नज्ञ-दमयती को भी असह्य कप्ड सहंते 
करने पड़े थे । इस प्रकार घम के.कारण सब्र को कष्ट 
सहने पडे है । + 00 १५०१ 5 


इस भ्रकार घेम की निसंदा' करते हुए लौग कहते हैं 
कि धम ने दुनियां को बहुत कष्ट दिया है।, कुछ लोग 
इतने में ही सतोप न मानकर धम और ईइवर के व्विप्कार 
का वीडा बडे जोण के साथ उठा रहे हैं । ै 
धर ड 


+ 

जो लोग घम्में गौर ईश्वर को इस प्रकार त्यौज्य सम- 
भत्ते हैं, उनसे जरा प्रछा जाये कि--सस्तार में जो' वन्याय, 
अत्याचार और जुर्म किया गया है, उसका वास्तविक कारण 
क्‍या है-धर्म, घर्मश्रम या घर्मान्वता ? अगर इस प्रइन पर 
शान्ति के साथ तटस्थआव से विचार किया जाये त्ती'धम 
और बर्मश्रम का अन्तर स्पष्ट दिलाई देने लगेया। पे 
कै सास पर प्रकट किये जाने वाले भूतकालीन और वर्च 
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श्स वात का खयाल रखना चाहिये कि हमारे किसी भी 
पज्यवहार के कारण घ॒र्मं की निन्‍्द्ा म होने पाये । साधु- 
साध्वियो के साथ हो आप--श्रावकों को भी अपने कत्तव्य 
का विचार करना चाहिएं। धामिक कहलाते हुए भी प्रत्यक्ष 
था अप्रत्यक्ष रूप मे परथत या परनारी:का अपहरण करना 
धर्म की निम्दा करने के समान है ।;| ग्रगर आप घम की 
निंदा नही कराना चाहते तो एक भी कार्य ऐसा मत करो 
जिप्से धम की निन्‍्दा होती हो | धर्म की निन्‍्दा या प्रणसा 
पर्मगालको के घमंपालन पर निर्भर करती है । हम और 
पुम अर्थात्‌ साधु और श्रावक अगर दृढता प्रूवक अपने अपने 
धर्म का पालन करे, तो धम-निन्दकों पर भी उसका असर 
हैए बिना नहीं रह सकता । एक दिन ऐसा अवश्य आएगा 
जैव वह भी घम्र का माहात्म्य समझेंगे और धर्म की निन्‍दा 
फरने के बदले प्रशसा करने लगेंगे । 
पहले यह दलील दी गई है कि धम की बदौलत सिर॑ 
पर सकट आते है । इसका सक्षेप मे यही उत्तर दिया जो 
सकता है कि कष्ट तो धर्म की कसौटी है । हम में वास्तव 
में धर्म है या नही। इस बात की परीक्षा कष्ट थाने पर ही 
होती है। धर्म के कारण जिन्होने फष्ट उठाये है उनसे पूछी 
कि घमर के थिपय मे चह क्‍या कहते है ? कदाचित्‌ सीता 
वछा जाता “रामचन्द्रजी ने तुम्हे अग्नि में प्रवेश करने 
के लिए विवश किया, तो अब रामचन्द्रजी तुम्हे प्रिय है या 
! तो सोता इस प्रइन का क्या उत्तर देती ? सीता 
फैहती-रामचन्द्रजी ने मेरी अग्नि-परीक्षा करके मेरे घर्म की 
फैसोदी की है । घम के प्रताप से में अग्नि को झाँत कह>ूं, 
पैसे की निन्‍्दा दूर करके धम की महिमा का विस्तार कहें, 
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जी अं « 40 कट: ह 
छेद के द्वारा अज़ग कर डालें। यह कहने को तो भावद्यवत्ा 
ही नहीं 'कि मिट्टी, 'मिट्टी है और सोया, सोना है / लेविन 
मिट्टी में 'मिले सोने को सच्चा युवर्णफरार ही अलग कर सुबता 
है । इसी प्रकार धर्म, घम हैं और 'बर्म भ्रम, घमभम'है । 
मगर घमअ्म में मिले धर्म को झाधनें का कार्य सच्चे पम 
शोीधक का है । घम को जब धर्मअ्रम से पृथक कर दिया 
धायगा तभी वह 'अपने उज्ज्वल रूप में दिखाई देगा और 
तभी उसकी सच्ची कीमत आकी जा सकेगी । 
जीवन -में घर्मं का अश्यन्तः महत्वपूर्ण स्थान हैं, यहां 
तक कि,धम, के बिना जीवन-त्यूवहार;भी नहीं चल सकता। 
जो लोग घ॒र्म की आवद्यूक़ता स्वोकार नहीं करते, उहदेभी 
जीवन में धम का श्राथुय लेसा ही पडता है, ज्योति धरम 
का आश्रय लिये ब्विना जीवनू-व्यवहार निभ ही ,न ते सकृता 
। उदाहरणाथ--पाच और पाच दस होते हैं, यह सत्य है 
और सत्य धर्म है । जिन्हे धर्म आवश्यक नहीं मोलूम होता 
उन्हे यह सत्य भी अस्वीकार केरना होगा / मगर क्या इस 
स्वीकार किये बिना काम चल ' सकता है ? मान लीगिए 
आपको कंडाके 'की भूख लगी है। आपकी मोतों ने भाजन 
करने के लिए कहा । आप घम-विरोधी होने के काएग * 
क्हेंगे-- नही, मुंके भूख नहीं लगी है।' तो केब तक जोवेग 
निभ सकेगा ? धर्म के अभाव में एक श्वास लेता भी केठित 
है । ऐसा होने पर भी 'धम की जो विदा की जाती कै 
उसका एक कारण है--धम के नाम “पर होने वाली ठगाई 
' * बहुत से लोग घम के मार्म 'पर डुसरो को ठगत हैं 
इसी कारण घर्मनिंदंकों की धर्म की निन्‍्दा करने का मौवा 
मिलता है । अतंएवं हम लोगो को (साबु-आयवों को) मदव 
५ व के के हक ५ 
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धर्म तो इस विचार में है कि-- मैं स्वयं तो असत्य 
बोलूगा ही नही, अगर कोई दूसरा मुझ से असत्य बोलेगा 
ता भी मैं अस॒त्य नही बोलूगा। मैं स्वयं तो किसो की चोज 
का अपहरण करूँगा ही नहीं, अगर मेरी वस्तु का कोई 
बपहरण करेगा तो भी में यह विचार तक नहों करूँगा कि 
में उसको किसी वस्तु का अपहरण कहूँ, उसका कुछ विगाड 
केसे । मैं किसो पर क्रोध भी नहों करूँगा । में थप्पड का 
का बदला थप्पड से नही, प्रेम से दू गा । जिक्षके अन्त करण 
में घम का वास होगा, वह इस प्रकार का विचार करेगा। 
जो लॉग घम के नाम पर थप्पड का बदला थप्पड से देते 
हैं ग्रथवा परधन और परस्त्री के अपहरण की चिस्ता में 
दिनरात डूबे रहते हैं वही लोग धम की निन्‍्दा कराते हैं । 


दूसरों को बात जाने दोजिएं, सिर्फ आप अपनी 
भात्मा से प्रदत कीजिए--' आत्मन्‌ ! तू धर्म की निन्‍दा कर- 
बातो है या प्रशसा ? अगर श्राप घम की प्रशसा कराना 
चाहते हैं तो विचार कोजिए कि आपको कैसा व्यवहार 
करना चाहिए ? आप भूलकर भी कभी ऐसा व्यवहार मत 
कीजिये जिससे घम की निन्‍्दा हो। सदा ऐसा ही व्यवहार 
कीजिए जिसमे घर्म की प्रशसा हो । इस प्रकार घर्मोदिय 
का विचार करके सद्व्यवहार कीजिए । धम पर दृढ श्रद्धा 
रेफने का परिणाम यह होता है कि साता वेदनोय कर्म के 
उदय से प्राप्त होने वाले सुख के प्रति वैराग्य उत्पन्न होता 
है और हृदय में यह भावना प्रवल होने लगतो है कि मैं 
अपने सुख के लिए किसी और का दढु ख नही पहुचा सकता। 
मेरा धम हो दुसरो को सुख प्रहुचाना है। इस तरह विचार 
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इसी में तो भेरे धर्म की सच्ची कसौटी है । 

कहा जाता है कि धर्म के कारण हो, रामचद्धजी को 
राज्य त्याग कर वनवास करना पडा था | मगर जिस धर्म 
के पालन के लिए रामचन्जी को १ राज्य छोडना पडा था, 
वह धम उन्हे प्रिय लगा था या अप्रिय ? अगर रामबंद्ग॒जी 
को धर्म प्रिय लगा था तो दुसरो को राम के नाम पर धरम 
की निन्‍दा करने का क्या अधिकार है? 


नल-दमयस्ती और ,पाण्डवो वर्गरह के विषय में भी 
यही बात कही जा सकती है ।,,मगर नल-दमयन्ती और 
प्राण्डव, श्रादि-- जिन्‍्होने कष्ट भोगे थे-- जब धम को बुरा 
जही कहते तो फिर उनका नाम लेकर धम की निन्‍्दा करने 
का किसी गैर को क्या (अधिकार है ?* नव-दमयत्ती और 
पाण्डव वगैरह कष्टो को जय ,धम की; कसौटी समझते थे, 
तो फिर इन्ही का नाम लेकर घम को बदनाम करना कहीं 
तक उचित है सत्य तो यह है कि धर्म किसी भी समय 
निन्‍्द्नीय नही गिना गया है ! घम सबवदा+सवतोमद्र है 
अतएव घर्मश्रम या धर्मान्चता को आगे लाकर धम 
निदा करना किसी भी प्रकार समुचित नही है । .' 


धर्म का सम्बन्ध सम्यग्शान, सम्यग्दभन और सम्पक्‌- 
चारित 'के साथ है ।3 जहा इनमें से एक भी नहीं है, वहीं 
घमतत्त्य भी नही है । जहाँ यह रत्नवय है वही सच्चा घम 
है । धमभ्रम था घर्मान्वता तो स्पष्टत घ॒र्माभास है-अध्म 
है ।' प्रजा को हैरान करना, परधन और परहली का भैंक 
हरण करना तो साफ अथर्म है, फिर भले हो वह घम के 
नाम पर ही क्यो न प्रसिद्ध किया जाये । 
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है। शास्त्रकारो का कथन यह है कि धमश्रद्धा का फल 
सातावेदनीय के उदय से प्राप्त होने वाले सुखो से विरक्त 
होना है । 

अब भ्रापको यह सोचना है कि आपको किस भावना 
से घम पर, श्रद्धा रखना है ? अगर आपको अपना ही सुख- 
सांसारिक सुख चाहिए तो यह तो दुनिया मे चला ही आ रहा 
है, मगर इस चाह में धमश्रद्धा नहीहै।अगर आप घमश्रद्धा 
उत्पन्न करना चाहते हैं और घम का वास्तविक स्वरूप 
जानना चाहते हैं तो आपको सर्देव यह उच्च भावना रखनी 
होंगी कि-मैं दूसरो को सुश्च देने में ही प्रयत्नशील रहू । 
इस प्रकार की उच्च भावना टिकाये रखिये और इस भावना 
को मूत्त स्वरुप देने के लिए सातावेदनीय के उदय से प्राप्त 
युप्तो के प्रति उदासीन रहिए * अगर आपको यह भावना 
प्रिय लगती है तो उसे जोवन मे व्यवहृत करने के लिए 
प्रभु के प्रति यह प्रार्थना करी -- 

दयामय | ऐसी मति हो जाय । 

भूले भठफे उलटी मति के जो है जन-समुदाय, 

उसे सुझाऊँ सच्चा सत्पथ निज सर्वस्व लगाय ॥दया ॥। 

अर्थात्‌-हे प्रभो ! मेरी बुद्धि ऐसी निर्मल हो जाये 
कि'भान भूले हुए, भठके हुए या उलटी बुद्धि वाले मनुष्यो 
को देखकर मेरे हृय में घुणा या तिरस्कार उत्पन्न न हो, 
परन्‌ ऐसा मेज्नीभाव पैदा हो कि श्रपना सवस्थ लगाकर भी 
उसे सन्‍्माग पर लाऊँ और उसका कल्याण कहें । दूसरे 
की सुधारने के लिए अपना सवस्व होम देने वाले सत्पुरुषो 
के ज्वलन्त उदाहरण शास्त्र के पन्नों में लिखे हुए हैं । 
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करके धर्मश्रद्धालु व्यक्ति भोगो से विरक्त रहेगा और दसरों 
के सुख के लिए आप कब्ठ सहन करेगा । जा! 


भरत हरि ने कहा है कि दृढघर्मी सत्पुरुष परायरे हित 
के लिए स्वयं कष्ट सहन करते$ हैं । लाग 'घम-घधर्म 
चित्लाते हैं, मगर धर्म के इस मौखिक उच्चार से धम नही 
आ जाता । जीवन मे धर्म मूर्त स्वष्प तभी घारण करता 
है जब अपने मुख का बलिदान करक दुसरो का सुख दिया 
जाता है और दूसरो को दु ख से ' बचाने के लिए सातावेद- 
नीय के उदय से प्राप्त होने वाले चुखों का भी परित्याय 
कर दिया जाता है.॥ 


।.. धामिक दृष्टि से, दूसरो से पैसा लेना अच्छा:है या 
दूसरों को पैसा दंना(मच्छा है? यद्यपि इस प्रइन के उत्तर' 
में यही कहा जायेगा: कि पैसा देना अच्छा है- लेना नहीं, 
लेकिन इस उत्तर को व्यवहार से सक्रिय रूप दिया जाता 
है या नही, यह विचारणीय है" व्यवहार में ता हाम पैसा, 
हाथ पैसा की ध्वनि हो सर्वत्र घुनाई पड़ती है । फिर भरते 
हो दूसरों का कुछ भी, हो-- वे चाहे जीयें या मरे | जब 
इस प्रवृत्ति में परिवर्तन किया जायबे,और दूसरो के सुख में 
ही सुख मानने की भावना उद्भृत हो और अपने शुख के 
लिए दूसरे को दुस देने की भावत्रा बदल जाये, तब सम- 
भना चाहिए कि घमश्रद्धा का' फल हमे प्राप्त हो गया है। 
४... आज तो धर्म के विषय में यही समभा जाता है कि 
जिससे अष्टसिद्धि और नव-निधि प्राप्त हो, वही धर्म है । 
अष्टसिड्धि और नव-निधि का मिलना ही धर्म का फल है। 
किन्तु शास्त्रकार जो वात वतलाते ' हैं, वह इससे विपरीत 
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है, उस सदृभावना को अपने जीवन मे प्रकाशित करो तो 
आपका कल्याण अवश्य होगा । जहा ऐसी सद्भावना है 
वही सच्ची घमश्रद्धा है । इस प्रकार सदभावना घमश्रद्धा 
की कसौटी है। सच्ची धर्मश्रद्धा को अपने जीवन मे जिसे 
प्राप्त करना है उसे दुर्भावना का त्याग कर इसी प्रकार की 
संदुभावना प्र।प्त करनी चाहिए । 

मूल प्रइन है-घमश्रद्धा का फल कया है ? इस सबंध 
मैं थोडो चर्चा ऊपर की जा चुकी है। मगर इस विपय में 
थोडा और विचार करना आवश्यक है। आज बहुत से लोग 
धम के फल के सम्बन्ध में गडबड में पडे हुए हैं। कुछ लोगो 
ने समझ रखा है कि घम का फल इच्छित वस्तुओ की प्राप्ति 
अर्थात सासारिक ऋद्धि-सिद्धि आदि मिलना है। पुनहीन को 
पैन की प्राप्ति हो, निधन को घन प्राप्त हो, इसी प्रकार 
जिसे जिस वस्तु की अभिलापा है उसे वह प्राप्त हो ज ये 
तो समझना चाहिए कि घम का फल मिल गया ! ऐसा 
होने पर ही धमंश्रद्धा उत्पन्न हा सकती ह | जैमे भोजन 
फरने से तन्काल भूख मिट जाती है, पानी, पीने से प्यास 
बैक जाती है, उसी प्रकार धम से भी आवश्यकताओं की 
भैति हो तभी घर्म पर श्रद्धा जाग सकती है। 

इस प्रकार धम से पुत्र-घन आदि की आशा रखने 
वालों से श्ाश्त्रकार कहते -है कि तुमने अभी घर्म-तत्त्व 
उमा ही नही है । कुम्भार जब मिट्टी लेकर धडा बनाने 
उठता है तब वह मिट्टी में से हाथी-घोडा निकलने की आशा 
नही रखता । जुलाहा सूत लेकर कपडा बुनने बँठता है तो 
पैसे में से तावा-पीततल निकलने की आशा नहीं रसताव 
किसान बड़े परिश्रम से खेती करता है, मगर पौधो में से 
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अजु न माली महापापी और अधम था, लैकित सुदशन 
सेठ ने उसका सुधार किया | शास्त्र में इस बात का ता 
काई उल्लेख नहीं मिलता कि सुदर्शन सेठ ने अपना पत्याण 
क्सि प्रकार और किस समय किया, लकिन अजु न माली 
के वियय का उल्लेख' शास्त्र में अवश्य पाया जाता है। उसने 
उसी भव में अपनी आत्मा का कल्याण साथ लिया था । 
सुदशन सेठ ने अजुन माली के जिपय में विचार किया 
सह भान भूला हुआ है और इसी कारिण दसरो की हत्या 
करता है । ऐस' का सुधार करना ही ता मेरा धम है। इस 
प्रकार विचार कर अजु न माली का सुधारने के लिए आय 
ध्यानस्थ होकर बेठ गया | अजुन माली जब मुद्गर लेकर 
मारने आया तो सेठ ने विचार क्या - भगर मुझ में सच्ची 
घमनिष्ठा हो तो भजु न के प्रति लेगमात्र भी द्वप उत्पनर्भे 
हो ।' इस अकार की उच्च भावना करके और अपने सवस्व 
का त्याग करके भी अजुन माली जसे अधम का उससे 
उद्धार क्या । हालाकि सुदशन का संवल्व नष्ट नहीं हो 
गया, फिर भी उसने अपनी आर 'से तो त्योग कर ही दिया 
था । जिम सुदेशन ने अजु न माली जंसे अधम का उद्धार 
किया था, उसने गृहस्थ होते हुए भी परमात्मा से यही 
प्रार्थना की थी कि-'ह प्रभों ! 'मेर अन्त करण में अजु ने 
प्रति तनिक भी द्वेंप उत्पन य हा “ इसी सदुमावना के 
प्रताप से अजुन विनाशक के बदले उसका सेवक बन गया। 
सुदशन की सदभावना ने अजु न माली जेसे नरघातक की 
भी सब का रक्षक बना दिया । क्‍या सदुभाववा की हे 
विजय साधारण है ? 3० 
- जो सदुभावना आसुरी प्रकृति को भी [देवी वश सकती 
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की जो अवहेलना हो रहो है, उसका एक ,कारण घर्म के 
स्वरूप को न समभना है। लोगों को यह भी पता नही कि 
धम किस, काय, का कारण है ? घम सम्बन्धों इस अज्ञान के 
कारण ही घ॒र्मं से विपरोत फल की आशा की जाती है । 
जब विपरीत फल , मिलता नहीं तो घम के प्रति झरुचि 
पदाहोती,है । ,, 

। हमारे अन्त करण में घमश्रद्धा है या नही, इस बात 
फी परीक्षा करने का “घर्मामीटर' सातावेदनीय के सुसो 
के प्रति अरुचि उत्पन्न होना है । आप इस “थर्मामीटर 
द्वारा अपनी जाच कीजिए कि वास्तवहइमे आप में घर्मश्रद्धा 
है या नहीं। अगर आप में धमश्रद्धा होगी तो सातावेदनीय- 
जन्य सुखो के प्रति आपको अरुचि अवश्य होगी । 

मान लीजिए, आप भोजन करने बैठे है । थाल 
परोसा हुआ आपके सामने है । इसो समय आपका कोई 
विश्वासपात्र मित्र आकर यदि भोजन में विष मिला है इस 
वात की सूचना देता है तो क्या आपको वह भोजन खाने 
फो रुचि होगी? नही | इसी प्रतार सच्ची घमश्रद्धा उत्पन्न 
होने पर सातावेदनीय-जन्य सुखो के प्रति रुचि नहीं हो 
सकती । इस प्रकार जब सासारिक विपयभोगो के प्रति 
विरक्ति हो तो समझना चाहिए कि मुझ में धमश्रद्धा है । 


फहा जा सकता है कि,! हम तो उसी को धर्म मानते 

हैं जो हमे अधिक-से अधिक सुख प्रदान करे, सुखो के प्रति 
अरुचि उत्पन्न करने वाले को हम धम नहीं, अधम सममते 
। उसे जीवन में किस प्रकार स्थान दिया जा सकता है? 
आपके कहे घ॒र्म से तो कोई सुख नहीं मिलता । इसके 
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हीरा-मोत्ती निकलने की आकाक्षा नहीं रसता । कुम्भार। 
जुलाहा और किसान भी ऐसी भूल नही करते तो पर्मात्मा 
कहलाने वाले लोग घम से पुत्र या घन की प्राप्ति की भ्राशा 
किस प्रकार रख सकते हं ? यह तो कुम्मार भी जानता हैं 
कि कारण के अभाव में कार्य की उत्पत्ति नहीं होती । जो 
जिसका कारण ही नही, उससे वह कंसे पैदा होगा ? स्त्रियां 
जब भात पकाती है तो क्‍या वतन में मोती पैदा हो जाने 
की बात सोचती है ? ऐसा न सोचने का कारण यही है कि 
उन्हे पता है कि कारण होगा तो कार्य होगा, अन्यथा नही। 
इस प्रकार छोक में कारण के विरुद्ध कार्य की कोई इच्छा 
नेंही करता तो फिर घम के विषय में ही यह भूल क्यों हा 
रही' है ? जो धर्य ससार का कारण ही नही है उत्तसे सात्ता 
रिक' कय होने की इच्छा क्यो की जाती है ? 

7९ तो फिर घमश्रद्धा का वास्तविक फल कया है ? इस 
प्रदन के उत्तर से भगवान्‌ ने बतलाया है कि-- घमश्रद्धा 
का फल ससार के पदार्थों के प्रति अरचि उत्पन्न होना है।' 
पै्मश्रद्धा उत्पन्न होने पर सासारिक पद्मार्थों के प्रति रही हुई 
इचि' हट जाती है--अरुचि उत्पन्न ही जाता है।इस स्थिति 
में ससार' के भोगविलास एवं !मोगविलास के साधन सुसम्रद 
प्रतीत नही होते । छोग घमश्रद्धा के फलस्वरूप मोह या 
विकार की श्राशा रखते हैं, परन्तु शास्त्र कहता है कि धर्म 
श्रद्धा का फल सासारिक पदार्थों के प्रति अति जागना है। 
कहा तो सासारिक पदार्थों के प्रति मिममत्व और कहाँ 
सांसारिक पदार्थों की चाह ” धर्म से इस प्रकार विपरीत 
फल को आशा रसना कहाँ तक उचित है? 


!7 यह पहले ही कहा जा चुका है कि आजकल धर्म 
दे 
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को जो अवहेलना हो रहो है, उसका एक कारण घर्म के 
स्वरूप को ने समझना है। लोगो को यह भी पता नही कि 
धर्म किस कार्य का कारण है? धम सम्बन्धो इस अज्ञान के 
कारण ही घर्म मे विपरोत फल की आशा की जाती है । 
जब विपरीत फल मिलता नहीं तो घम के प्रति अ्रुचि 
पदा होतो, है । 

।7 हमारे अन्त करण मे घर्मश्रद्धा है या नही, इस बात 
फी परीक्षा करने का “थर्मामीटर ” सातावेदनीय के सुसो 
क प्रति अरुचि उत्पन्न होना है । आप इस “थर्मामीटर ! 
द्वारा अपनी जाच कीजिए कि वास्तवहमे आप में घर्मश्रद्धा 
है या नहीं । अगर आप में धमश्रद्धा होगी तो सातावेदनीय- 
जन्य सुत्रो के प्रति आपको अरुचि अवश्य होगी । 

मान लीजिए, आप भोजन करने बैठे हैं । थाल 
परोमा हुआ आपके सामने है । इसो समय आपका कोई 
विश्वासपात्र मित्र आकर यदि भोजन में विष मिला है इस 
वात की सूचनों देता है तो क्या आपको वह भोजन खाने 
की रूचि होगी? नहीं। इसी प्रश्ार सच्ची धमश्रद्धा उत्पन्न 

पर सातावेदनीय-जन्य सुखो के प्रति रुचि नहीं हो 
सकती । इस प्रकार जब सासारिक विपयभोगों के प्रति 
विरक्ति हो तो समझना चाहिए कि मुझ में धमश्रद्धा है । 


कहा जा, सकता है कि,/ हम तो उसी को धर्म मानते 

हैं जो हमे अधिक से अधिक सुख प्रदान करे, सुखो के प्रति 
अरुचि उत्पन्न करने वाले को हम धर्म नही, अधम सममते 
। उसे जीवन में किस प्रकार स्थान दिया जा सकता है ? 
आपके कहे घम से तो कोई सुख नहीं मिलता' । इसके 
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हीरा-भोती निकलने की आकाक्षा नही रखता । कुम्भारः 
जुलाहा भौर किसान भी ऐसी भूल नहीं करते तो घमरत्मा 
कहलाने वाले लोग घर से पुत्र या घन की प्राप्ति की ग्राग्ा 
किस प्रकार रख सकते है ? यह तो कुम्मार भी जानता है 
कि कारण के अभाव में कार्य की उत्पत्ति नहीं होती ' जो 
जिसका कारण ही नहीं, उससे वह कैसे पैदा होगा ? स्त्रियां 
जब भात पकाती है तो क्‍या बतन में मातों पैदा हो जाते 
की बात सोचती है? ऐसा न सोचने का कारण यही है हि 
उन्हें पता है कि कारण होगा तो कार्य होगा, अन्यथा नहीं। 
इस प्रकार छोक में कारण के विरुद्ध कार्य की कोई इच्छा 
नही करता तो फिर धर्म के विषय में ही यह भूल वयो ही 
रही' है ? जो धय ससार का कारण ही नहीं हैं उमसे सातता 
रिक कर्म होने की इच्छा क्‍यों की जाती है ? 

_.. तो फिर घमश्रद्धा का वास्तविक फल क्या है ? इस 
प्रश्न के उत्तर में भगवान्‌ ने बतलाया है कि--' घमश्रद्धा 
का फल ससार के पदार्थों के प्रति अदलि उत्पन्न होना है। 
धर्मश्रद्धा उत्पन होने पर सासारिक पदार्थों के श्रति रही हुई 
हचि हट जाती हैं--अरुचि उत्पन हो जाता है। इस स्थिति 
में ससार के भोगविलास एवं एमोगविलास के साघन सुप्राद 
प्रतीत नही होते । लोग घमम्रद्धा के फठस्वरूप मोह था 
विकार की श्राजश्षा रखते हैं, परन्तु शास्व कहता है कि धम- 
श्रद्धा का फल सासारिक पदार्थों के प्रति अरुचि जागना है। 
कहां तो सासारिक पदार्थों के प्रति मिममत्व और कहाँ 
सांसारिक पदार्थों की चाह ! धर्म से इस प्रकार विपरीत 
फल की आशा रखना कहाँ तक उचित है? 


*_ अह पहले ही कद्दा जा चुका है कि आजकल घर्म 
॥ । 


(६ 3नतोसरा ववोल-१छ€ 
कप शक अह > धन 
उस्ती विज्ञान ने सह रक-सामग्री भो उतनों हो उत्पन्त, को 
है । इस दृष्टि से गम्भीर विचार करने पर पता चलेगा 
कि विज्ञान की व्रदौलत सुख को अपेक्षा दुख को ही अधिक 
वृद्धि हुई है। विज्ञान का जब इनना व्रिकास नही हुआ भरा, 
तब राष्ट्र सुखी था या,दुखी ? विज्ञान ने म।नवसमाज का 
रक्षण किया या भक्षण ? थान्ति प्रदान की है या अ्श्ञाति ? 
फपरी दृष्टि से देखने पर ऐसा प्रतीत होता है कि विज्ञान 
ने सुख-साधन प्रदान किये हैं । मगूर विचारणीय तो यह 
है कि इन सुख-साथनो ने राष्ट्र को सुख पहुचाया भी ;है 
या नहीं ? यही नहीं, बल्कि सुख के बदले दु ख,तो नहीं 
पहुचाया ? सावधानी से विचार करने पर स्पष्ट प्रतीत 
होगा कि,विज्ञान ने राष्ट्र को दुख, दारिद्रय और घोर 
भ्रगातति की ही भेंट दी है । न्‍ 


|. विज्ञान की सहारक वक्ति के कारण कोई भी राष्ट्र 
भाज सुखी, शान्त या निभय नही है। सारा ससार आर्ज 
भयग्रस्त- और अशात है । ऐसी स्थिति मे, विज्ञान को 
पाक्षात्‌ फल देखते हुए भी विज्ञान को सुखदायक किस प्रकार 
कहा जा सकता है ? पहले जब कभी युद्ध होता था तो 
थोद्वागण ही तलवारो से आपतक्ष में लड़ते थे । लड़ने के 
उहश्य से जो सामने आता, उसी पर तलवार का प्रहार 
कया जाता था | मगर आज विज्ञान के अनुग्रह से युद्ध मे 
आग ने लेने वाले ओर शांति से घर मे बेंठे हुए लोग भी 
पो के शिकार बनाये जाते है। यह विज्ञान का ही आवि- 
एकार है । बमगोलो की मार से ख्वीसीनिया और ज़ीन 

श के हजारो-लाखो नागरिको को जान-माल से हाय 
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पविपेरीत' विज्ञान द्वारा सभी श्रकार के सुस्त सुलम हों जर्ते 
हैं। विज्ञान ने मानव-समाज को कितना थुखी'बना 'दिया 
है “जिस जगह पहुचने में महीनों लगते थे,' वहा भव कुछ 
ही घन्टों में वायुयान द्वारा पहुच सकते हैं । ' अमेरिका का 
शॉयन और भाषण घर बेठे-बँठे (सुनना पहले' क्या शवय 
था ? लेकिन विज्ञान की कृपा सेटरआज वह सभी' के लिए 
सुलभ हो गया है | जिस सुख और सुविधा की कत्पना भी 
नही की जा सकती थी, वही सुख आज विज्ञान की बदौलत 
प्राप्त हो !रहा है । ग्रामोफोन; ठेलीग्राफ, वेत्वार कातार 
आदि वैज्ञानिक आविष्कार द्वारा कितनी सुविधाएँ हा गई 
हैं ? इस प्रकार विज्ञान ने मनुष्यक्षमाज के कितने दुख 
दूर कर दिये है? जो विज्ञान हमे इतना सुख पहुँचा रहा 
है उसे ही क्यो; न ममाना जाग्ने ? कुछ भी सुल्ध न देने वाले 
बल्कि प्राप्त सुस्रो वे प्रति अरुचि उत्पन्न करने वाले धम 
को मानने की अपेक्षा स़व प्रकार की सुस्न-सुविधाएँ देने 
वाले विज्ञान को ही उपास्य क्यों न माना जाये,? 


इस प्रकार की विचारधोरी से भेर्ति होकर बहुत 
'लोग घम को अपेक्षा विज्ञन को अधिके महत्व देते हैं! 
घम, वस्तु का स्वभाव है। अतएवं जिस वस्तु में जो स्वमार्व॑ 
है, वंचित कारणकलाप मिलने पर अवश्य ही उसका प्राकंटर्य 
होता है । इस दृष्टि से विज्ञान को कौन नहीं माता * 
परन्तु जो विज्ञान धर्म की अपेक्षा' श्रेष्ठ और सकल सु 
नदाताप्माना जाता है, वह वास्तव में हो सुखदायक है यां 
दुखदायक ? इस प्रदव पर यहा 'विचारे करता आवश्यक _ 
है। जिस'विज्ञान ने जितनी सुख-सामग्री अ्स्छुत की है, 
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भौर सस्कृति को रक्षा करने मे अच्छा सहायक बन सकता 
है। प्रत्येक वस्तु का सदुपयोग भी होता है और दुरुपयोग 
भी होता है, यह एक सामान्य नियम है। किन्तु प्राय देसा 
जाता है कि सदुपयोग बहुत कम मात्रा मे होता है और 
दुर्पपाग अधिक मात्रा में । यहो कारण है कि प्रत्येक मह- 
ज़पूण वन्‍्तु से विकास को अपेक्षा विनाश ही अधिक होता 
है । विज्ञान का अगर सदुपयोग किया जाये तो उससे मानव- 
सप्राज का बहुत कुछ कल्याण-साघन किया जा सकता ।& 
आज तो विज्ञान धम ओर सस्कृति के हाम का ही कारण 
बना हुआ है । हु 
5 

७ सम्पूण व्याख्यान को पढने से प्रतीत होगा कि 
भाचाय श्री का आशय यह है कि- विज्ञान का सदुपयोग 
होता उसी समय सभव है, जब घमभावना की प्रधानता हो 
और घम हु विज्ञान का पय-प्रदणन करता हो । आज के 
वैज्ञानिक इस्त तथ्य को भूले हुए हैं। उन्होने धम को नाचीज 
मानकर विज्ञान को ही सृष्टि का एकमान सम्राट बनाने 
की चेप्टा की है । इसी कारण विज्ञान, विनाञ्य का सहचर 
पेन गया है । जब' पर्म को नेतृत्व मिलेगा और विज्ञान 
उसका अनुचर बनेगा, तभी वह विश्वकल्याण का साधन 
पेन सकेगा । घम जहा नेता होगा वहा विज्ञान के द्वारा 
किसी का विनाश होना सभव नही, अन्याय और अत्याचार 
| अवकाश नहीं । घम के अभाव में विज्ञान मनुष्यसमाज 
के लिए विष ही बना रहेगा | धम का अनुचर बनकर वह 
नेभृत बन सकता है । , 

॥ +- सपादक 
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घोना पडा है । विज्ञान की बदौलत वहाँ अमानुपिक और 
रोमाञज्चकारी अत्याचार किये जा रहे है आर विनाश का 
ताण्डवनृत्य हो रहा है! यह विज्ञान का आपिष्कार या विनाश 
का आविष्वार है ?७ एक सज्जन ने मुझ बतलाया था. कि एक 
सलास पानी में विशेष प्रकार की बेजानिक क्रिया-विक्ियां 
करने से ऐसी शक्ति उत्पन्न हो जाती है, जो सम्पूण लब्दने 
नगरी को थोडी हा देर में नष्टप्राय कर सकती हैं । जिस 
नगरी में सासो को आवादो है और जो ससार का सब से 
विशाल नग्ररो क/लातो है, उसे कुछ ही देर में नप्ट कर 
डालने ग्री यह याजना पिज्ञान की हा है |! यहू है वित्त 
की अनुपम दन ! ! 

आज जिन पाश्चाय या पौर्वात्य देशों में विज्ञान का 
अधिक 'प्रचार हैं वह देश क्‍या युद्ध के चक्र में नहीं फसे 
है ” आज मारा यूरोप-जमनी, इस्लेण्ड, इटली, फ्रान्स, स्पेत 
आदि देश तथा एशिया-रशिया, ज पान आदि देश, विज्ञा् 
के बल पर युद्ध करके राज्यविप्सा का तृष्त करना चाहते 
है । इस क्ृत्सित लिप्सा के। कारण ही मानव-स्ृध्दि के 
शीघ्र से शीघ्र सहार फी शोघ'झ्राज विज्ञान कर रह है । 
इस प्रकार विज्ञान ही मावव-समाज की सस्क्ृति का विनाश 
करने के लिये,सतब्र से अधिक उत्तरदायों हैं । / 7 + 
“इस प्रकार आज विज्ञान वा दुरफ्योग किया जारहां 
है । अगर विज्ञान का सदुपयोग किया »जाये तो वहु धम 
। # इस व्याल्यान के पण्चात्‌ विश्वव्यापी महायुद्ध का 
जो' प्रचढ ताण्डव हुआ है, उससे विज्ञान के कंदुक फल 
खूब साफ भालूम हामे लगे हैं । पृज्यश्षी का यह व्या्यान 
तो महायुद्ध के पहले का है । | 
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कें'लोग सुखी हैं ? उत्त समय अधिक शान्ति'थी या इस 
समय अधिक शान्ति है ? वैज्ञानिक सांधन न होने पर भी 
प्राचीनकाल का ' मनुष्य-समाज अधिक सुख और शान्ति 
भोगतो था । यह किसके प्रताप से ? धर्म के ही प्रताप से 
या किसी और के प्रताप से ? आज लोग विज्ञान पर ऐसे 
भुघ हो रहे है कि उन्हें धर्म का नाम तक नही सुहाता । 
इसका एकमात्र कारण लोगो की' मोहावस्था ही है । विज्ञान 
की उन्नति को देखकर ज्ञानीजन प्रसन्न ही होते है । वह 
सोचते है कि पहले अधिकारपुथक नहीं बतलाया जा सकता 
था कि विज्ञान शान्ति का सहारक हैं। कदाघित्‌' बतलाया 
ज्ञाता तो लोगो को इस कथन पर प्रतीति न होती । मगर 
आज हमे प्रमाणृपृ्वंक कहने का कारण मिला है कि आज: 
फल विज्ञान का इतना विकास होने६पर,भी-अ)र वैज्ञानिक 
भिघनो की प्रचुरता होने पर क्या मानव-जीवन्‌,क्ता अस्तित्व 
और सुखश्ान्ति सुरक्षित है? इस प्रकार आज़ ह्वेम धर्म का 
'हत्व प्रमाणित करने में समर्थ हो ,सके हूँ.ओऔर अमाण-पुर-« 
सर कह सकते हैं कि “धम ही सृच्चा-मगल, है ।' प्तम ही 
अशरण का शरण है । धर्म में ही मातव/समाज की सुस्ू 
पान्ति सुरक्षित[है । पर हो पु कार 


कहने का आशय यह है कि'ध्मःका फल, विपय- 
चुद के प्रति अरुचि उत्पस्न होना>है'और“जब विपयसुसतो 
के प्रति अरुचि उत्पत्त हो, समझना चाहिए"कि हमारे त+- 
फेरण भे घम के प्रति सच्ची श्रद्धा उसन्त'हो गई है।+ 


कहा जा'सकता है किर- हम त्तो यही' सुनते श्राये हैं 
कि घम,से-स्वय, इन्द्रपद,- चक्रवर्ती का वैभव आदि सुख+- 


हुँ 
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“»' संसार में थम न होता तोउदुनिया मेक्तिता मयकर 
हृत्याकाड भच रहा, होता, यह पघरुप्रता भी दु सदायक प्रतीत 
होती है "' मानव संस्कृति के होने. वाले इस विनाश को 
केवल धम ही रोकासकया है » धर्म के अमोध अ्रस्‍्च द्वारा- 
अहिसा द्वारा हो यह हिंसाताण्ड अटकाया जा सकता है/४ 
घम के अतिरिक्त ।एक, भी ऐसा साधन । दिद्लाई नहीं द्वेता 
जो मानव-सम्क्ृति का सत्यानाश करने के लिए ।पूरे'जोश 
के साथ बढे 'चले आने वाले विप के वेग को रोक सकता 
हो । जो धर्म भाज दु सर्प और,जीवन के/लिए अनावएयक 
माना जाता है, वहीं धम वास्तव में सुखझूप*औौर जीवन 
के लिए आवश्यक है " साथ ही, जो विज्ञान-आज सुलहप 
धर जीवन के' लिए अविश्यवः माना जाता है वही विज्ञान 
धास्तव में दु परूूप ओर जीवन के लिए अनावश्यक है । 
पह सत्य भाज नहीं तो निकट भविष्य में सिद्ध हुए विनी 
नही रहेगा । मौज समझाने से भतरे ही समझ मे न आये, 
मगर 'सर्मेय आर्प 'ही समझा देगा।। 
भ्र्व ल्‍ + + डे कर ध 
हा घमर और विज्ञान पर, विवेक, दृष्टि: के, साथ विचार 
2७५ । जाये तो घम की महत्ता समझ में झाये बिता नहीं 
नह । जो जोंग निष्पक्ष दृष्टि से देख सकते ओर विज्ञान 
के कंटुक, फलों, का विचार ,कर सकते हैं, उन्हें / ध्रम्मों 
उगत ” अर्थात्‌ धर्म मगल॒क़ारी , है, .,यह सत्य समभत देर 
जञह्ी लग सकती ) व मे $ / 

“+ - प्राचीनकाल ' मे।वायुवान/' टेलीफोन,५वेतार का तार 
आदि वैज्ञानिक साधन नहीं थे । फिर भी प्राचीनकाल वे 
लोग अधिक सुख्ती थे या वैज्ञानिक साधनों वाले इस समय 
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में फेस जाते हैं, उन सुखों के पीछे रहे हुए विकारों को या 
दुखो को वह देखते नहीं और इसी कारण धम पर उनकी 
भद्धा नहीं जमती । अतएवं सब से पहले यह देखना चाहिए 
कि धर्म के द्वारा तो सुब-साता चाहो जाती है, उसके पीछे 
पैत्न रहा हुआ है या दु व्‌ ? साँसारिक सुखो के पीछे क्या 
छिपा हुआ है, यह देखने में प्रतीत हांता है कि वहा एकात 
पुस ही दुख है । इस प्रकार दुख की प्रतीति होने पर 
फैल-स्नर्प घम पर श्रद्धा उत्पन्त होगी । यह बात विभेष- 
पैया स्पष्ट करने के लिए एक उदाहरण लीजिए, जिससे 
पद सरलतापूवक्ष समझ सके । 

एक नगर में दो मित्र रहते थे। उनमे से एक मित्र 
पत्र पर श्रद्धा रखता था और सासारिक सुखो कों दु खरूप 
मानता था| दूसरा मित्र ससार के भोगविलास को सुख - 
ये समभता था। पहला मित्र दुसरे को वार-वार समझता 
था कि ससार में एक भी ऐसी वस्तु नहीं जो दु खरहित 

तब दूसरा मित्र पहले से कहता “भई साहब समार 
> उत्तम भोजन-पान, नाचरग और स्त्रौश्ोग में जैसा सुख 
है वसा सुख और कही नही है ।” इस प्रकार दोनो एक 
ऐसे की भूल बतलाया करते ये। अन्त में एक बार पहले, 
थित्र ने कहा-- इसका निणय करने के लिए मैं एक उपाय 
पैतेलाता हूं । आप राजा के पास जाओ और उनस कहो- 
में आपको अमुक भेट देना चाहता हू। आप वह भट लेकर 
दो घड़े के लिए पाखाने मे बैठ जाइए ।' क्या राजा पुम्दारी 
'है प्रार्थना स्वीकार करेगा ? दूसरे मित्र ने कहा नहीं। 
पैब पहुँते मित्र ने प्रश्न किया “राजा तुम्हारी प्राथना क्यो 
लोकार नही करेगा ? क्‍या घन में सुख नही है ? ” दूसरे 
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सामग्री प्राप्त होती है । मगर शास्त्र बतलाता है कि घर्म 
से विपयसुप्त के प्रति अरुचि उत्पन्न होती है ॥ यह तो हमे 
नई वात मालूम होती है।” ऐसा कहने वाले को यही उत्तर 
दिया जा सकता है कि किसान गरेहू बोकर सोना चांदी पाने 
की इच्छा नही कर्ता, फिर भोदगेहू के विक्रय स उसे उया 
सोना-चाँदी नहीं मिल सकता ? जुलाहा कपड़े की बुनाई 
करके ताँवा-पीतल नहीं पाना चाहता, फिर भी कपडा बेच 
कर यह ताबा-पीतल प्राप्त कर सकता है । मिल-मालिकों 
के आकाश्>चुम्बी भवन वस्प्रो के विक्रय से ही बने हैं या 
और किसी वस्तु से ? 


प्रत्येक कार्य का फल दो प्रक्तार का होता 'है-+ एक 
साक्षात्‌ फल और 'दूसरा 'परम्परा फल । शास्त्र में दो प्रकार 
के फ्लो की जो कल्पना की गई है, वह निराधार नहीं है। 
घर्म के विषय में भी इन दोनों प्रकार के फली की कत्पता 
भूलाई नही जा सकती । घम ,से जो फल मिलने वाला है, 
वह तो मिलेगा ही, लेकिन, तुम धर्म द्वारा ऐसे फल की 
आकाक्षा न करो कि धघम से हमे साता-सुख को प्राप्ति ही! 
सासारिक सुसो के प्रति अरुचि हो धर्म के फल-स्वरूप चाही। 
इस प्रकार का विचार रसते हुए कदाचित्‌ परम्परा फल 
स्वरूप इन्द्रपद भी मिल सकता है, किन्तु उसकी प्राकाक्षा 
मत करो । श्राकाक्षा धव का मैल है उससे धर्मभावना 
कलुपित हो जाती है और घम का प्रधान फेल मिलने में 
झकावट होती है॥ म 

धर्म के प्रति लोगो को अश्द्धा क्यो उत्पन्‍्त होती है। 
इसका सामान्यतः कारण यह है कि लोग जिस साता- डरते 
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प्राखाने मे गये बिना रह हो नहीं सकते तो आपसे कुछ 
अधिक कहना बेकार ही है । 


पहले मित्र नें य. सब दूसरे मित्र को बतलाते हुए 
कहा- 'तुम हजारों रुपयो को भेट देने को थे, फिर भो 
क्राश्ा नही थी कि राजा पाखाने मे बठने को तैपार होगा । 
तेकिन मैंने पासाने मे ने जाने के लिए राजा से प्राथना 
को, फिर भी राजा रुका नहीं । इसका क्‍या कारण है ? 
इसका एकमात्र कारण यह चूर्ण है । राजा ने चूर्ण न खाया 
हाता तो इम समय वह पाखाने मे न गया होता । इस 
प्रकार ससार में एक भी ऐसा पदाथ नही है, जिसके पीछे 
दुख ने छिपा हो ।:पहले मित्र की इस युक्ति से दूसरा 
मित्र समझ गया कि जिसे वह सुख माने बैठा है, उस सुख 
के पोछे भी दुस रहा हुआ है । 


इसी प्रकार आधुनिक भौतिक विज्ञान के विषय में 
भत्ते हो कहा जाये कि विज्ञान द्वारा इतने सुख-साधन प्राप्त 
हुए हैं, किन्तु साथ ही यह भी देखना आवश्यक है कि इन 
वैज्ञानिक सुख-साधनो के पीछे कितने भयकर दुख छिपे 
हुए हैं । घम के प्रति श्रद्धा न होने के कारण ही लोग 
विनान पर मोहित हो रहे हैं । मगर जव घर्म पर श्रद्धा 
उत्पन होगी तव ससार के समस्त पदार्थों पर अरुचि उत्पन्न 
हो जायेगी । साप को पकडने की इच्छा तभी तक हो 
पैक्ती है, जब तक यह न मालूम हो जाये कि इस साँप 
मे विष है | साँप' ऊपर से कोमल दिखाई देता है मगर 
उसकी दाढ़ में विष भरा होता है इसी कारण लोग उससे 
हर भागते हैं। साप मे विष न होता तो उसकी कोमलता 
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मित्र ने उत्तर दिया--'घन में सुख तो है, फिर भी राजा 
ऐसी शत्त मजूर नही कर सकता /'वह उल्दा मुझे मूर्ख 
उत्तलायेगा । वह 'कहेमा, कही इस भेट के खातिर पासाने 
में जाया जाता है | मैं ऐसा करूँगा तो दुनिया मूर्ख कहेगी। 


“राजा घन की भेट पाकर के भी जिस पाखाने' मे 
बैठने के लिए तैयार नहीं होता, उसी मे बिठलाने का काम 
मैं सरलता से ही कर सकता'हू ।/ यह कह कर पहला मित्र 
स्वादिष्ट चूर्ण तैयार करके राजा के पास ले गया । राजा 
को उसने चूण बतलाया । राजा ने चूण चखा । देखा कि 
चूर्ण स्वादिष्ट है तो उसकी तवीयत सुझ हो गई । स्वादिष्ट 
होने के साथ चूर्ण मे एक ग्रुण यह भी था कि उसके खाने 
से दस्त जल्दी और साफ लगता था ।- स्वादिष्ट होने के 
कारण राजा ने चूर्ण खा तो लिया, मगर (उसके खाने से 
थोडी ही देर बाद उसे शौच ,की हाजत हुई. राजा उठकर 
पासाने मे जाने लगा । तब चूर्ण वाले मित्र ने कहां“ 
“महाराज! विराजिये, कहाँ पधारते हैं-?” राजा बोला ८ 
“पापाने जाना है । उसने उत्तर दिया महाराज ! पासाना 
फंसा दुगन्‍्ध वाला स्थान है ! आप महाराज हैं । सुप्धमय 
वातावरण में रहने वाले हैँ । किर उस सडने वाले पाखाने 
में क्यो पघारते है ?” राजा ने कहा-तू तो महामूख मालूम 
होता है । द्ुयन्‍्ध के बिना- कहीं काम भी चलता।है 
शरीर का उपरी भाग कसा ही, क्यों, व हो, मगर इसके * 
भीतर रक्त मास,आदि जो कुछ है वह सब तो दुर्गेन्ध वाला 
ही है । इसी दुर्गन्‍्ध के आधार पर शरीर टिका हुआ है।' 
यह सुनकर पहले मित्र ने कहा- ठीक है ॥, जब आप 


हे 
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गही हो सकता । मुर्दे को आनन्द क्यो नहीं मिलतों ? इस- 
लिए कि उसमे से सूक्ष्म आत्मा निकल गया है । स्थूल 
घरीर तो सामने पडा ही है, मगर सूक्ष्म आत्मा नही है । 
पहू बात ध्याय में रख़कर तुम मुर्दा जेसी स्थूल वस्तु पर 
क्यो मुग्ध होते हो ? तुम जीवित हो तो जीवित वस्तु अप- 
नाओ अर्थात्‌ सूक्ष्म आत्मा को देखों। स्थूल वस्तु पर मुख्ध, 
मेत्त बनो । 
पर परिणामिकतायता छे जे पुदुगल तुक योग हो मित्त, 
जड चल जगनी एठणों न घटे तुमने भोग हो मित् । 
क्यो जाणु कया वनी आवशे अभिनदन रस रीति हो मित्त, 
पुद्गल-अनु भव त्याग थी करवी तस परतीति हो मित्त । 


कोई कह सकता है -- आप हमे परमात्मा को भक्ति 
करने का उपदेश देते हैं, पर हम परमात्मा को प्रीति-भक्ति 
किस प्रकार कर सकते हैं? हमारा अ त्मा कंम॒लिप्त है और 
परमात्मा पवित्ात्मा है। इसे प्रकार हम उस सच्चिदानन्द 
को किस तरह भेट सकते है ? 


कोई मनुष्य शरीर पर अशुचि घारण कर ले तो वह 
राजा से मिल सकता है ? कदाचित्‌ ऐसा गन्‍्दा आदमी 
राजा से!मिलने की इच्छा करे तो वया राजा उससे मिलना 
चाहेगा ? क्दाचित्‌ राजा भी ऐसे आदमी से मिलना चाहे 
तो क्या उस आदभी की राजा से मिलने की हिम्मत हो 
पैकेगी ? इसो प्रकार हमारा आत्मा कर्मो से मलीन है । 
पं अवस्था में हम पवित्र और सच्चिदानन्द परमात्मा से 
कस प्रकार मिल सकते है ? इस कथन के उत्तर में ज्ञानी- 
जन कहते हैं (कि राजा से मिलने में तो कोई वाघा भी 
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* ससार के पदार्थों में कोई स्थूल होता है और कोई 
सूध्म होता है । मगर देयना चाहिए कि स्थल वस्तु से 
काम चलता है या सूक्ष्म से ? यहाँ स्थूल 'और सूक्ष्म का 
श्रभिष्राय यह है कि जो वस्तु आखो से दिलाई दे सके वह 
स्थूत्न है, और जो दिसाई न दे सके वह यूक्ष्म है । अपने 
शरीर में भी सुक्ष्म भौर स्थूल दोनो श्रकार की वस्तुएं 
मौजूद हैं । मगर ,भूल तो तब होतो है जब मनुष्य स्यूल 
वस्तुओं पर लल़चा जाता है भौर सूक्ष्म वस्सुओ को 'भुन्ता 
देता है । परन्तु वास्तय में स्थल वस्तु, मुक्ष्म के सहारे ही' 
रहो हुई है आर सु”म वस्तु के बिना तनिंक भो काम नहीं 
चल सकता । रे 

कर्पना कीजिए स्थूल शरीर मे से सुक्ष्म प्राण निर्कल 
जाये तो स्थूल शरीर, किस काम का रहेगा ?' किसी मृत स्त्री 
का हाव वस्व्राभूषणों से अलग त कर दिया जाये तो भी क्या 
किसी पुरुष को वह आकपित कर सकेगा ? स्त्री का स्थूल 
घरीर तो जसा का तेसा सामने पड़ा है । सिफ सूक्ष्म प्राण 
उसमे से निकल गये है । इसी कारण उसे कोई ,स्पश भी 
नहीं करना चाहता। इस प्रकार स्वूलता, सूक्ष्मता के आधार 
पर ही स्थिर है। अतएवं सुक्मता की सवप्रथम आवश्यकता 
है । जब तुम सूक्ष्म आत्मा को पहचानोगे तो परमात्मा कों 
भी पहचान सकोगे,। आ मा सूद्म है, फिर भी वही सब 
से, अधिक-प्रिय है । दूसरी जो वस्तुएं प्रिय लगती है वह 
भी आत्मा के लिए ही प्रिय लगती हैं । सूक्ष्म आत्मा मे 
होती तो स्थूल वस्तु, किसी को भी प्रिय ने लगती ।« मुर्दा 
को आशभूपण पहना दिये जाए, तो चाहे पहनाने वालें को 
आनन्द प्राप्त हो, मगर मुर्दा को किसी प्रकार।का झानन्द 
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शरीर जन्म, जरा, रोग तथा मृत्यु आदि से घिरा 
। घरीर का यह स्वरूप जानते हुए भी इसे अपना मानता 
पी बड़ी भूल है । तुम जिस शरीर पर ममत्व रखते 
' उस बरीर को टिका रखने मे समथ हो ? तुम्हारे- 
रे जरीर की तो बात ही क्या है ! जिनके शरीर की | 
॥ दा-दो हजार देव -करोड चक्रवतियों को शक्ति वाला 
एक देव होता है,- करते हैं, उनका गरीर भी' सुरक्षित 
॥ रह सका ! सनत्कुमार चक्रवर्ती के शरीर में जब रोग 
पेन हुए ता क्या देव भी उसे वचा सके थे ? रोगो से 
पेवत रख ध्के थे? जब देव भी शरीर की रक्षा करने 
और शरीर टिकाये रखने मे सहायक न हो सके तो 
से क्या आशा की.जा सकती है? और इस तरह 
एर भी तुम्हारा नही रह सकता तो अन्य पदाथ तुम्हारे 
उैम प्रकार रह सकेंगे ? 










५ के स्थून पदार्थ पुदूगलों में बने हैं | गलना, 
/ पैप्ट होना और ,, बिखर जाना परुदुगलो का स्वमांव - 
! पदेगमों का स्वभाव जड और चल है। यह जड पदाथ 
को जूठन हैं । मकोडे गुड की भेली खा जाएँ और 
पर हग जाएँ तो क्या/वह गुर्द खाने की आपकी - , 
 हैगी ? नहीं । आप यह बात तो समभते हैं, मगर - 
पलों के विपय में भी यह वात समझ लीजिए । 
पार मे कोई पुदगल ऐसा है जो अब तक किसी के 
न ग्राया हो ? अगर कोई भी पुद्गल ऐसा नहीं 
शत को ससार को जूठन क्‍यों न कहा जाये ? 
* जीत दुनिया की जठन है । हए जाए 


गे पु 


3 धन्य सं वभथष की इच्छा 
होने पर कर्म भी दूर भाग जाते हैं । अतएवं हृदय में पर- 
सात्मा से मिलने का शोक पैदा करना चाहिए । 
अगर है शोक मिलते का तो हरदम लौ लगाता जा | 
परमात्मा से मिलने का शोक पैदा होने पर परमात्मा 
का मिलन अवश्य होता है ।' परमात्मा से ' मिलने का प्ोक 
किस प्रकार पैदा हो सकता है, इस रिपय में कहा यया है 
कि पर-पदार्थों का त्याग कर दो ' जो तुम्हारी भाजा शिरो 
घायें नही करते वह सब पर-पदाय हैं। जब तक पर-पदार्यों 
के प्रति ममता का भाव विद्यमान रहता है३ तब तक पर" 
मात्मा से मिलने का शौक पैदा नहीं होता और जब तक 
परमात्मा से मिलने का शौक हो उत्पन्न नहीं हता! तव तक 
परमात्मा से भेट हो ही कंसे सकती है ,? तुम शरीर पर 
ममत्व रखते हो परन्तु शरीर तुम्हारी श्राज्ञा के अधीन है? 
इस शरीर के पीछे कीसे-कौसे दु स लगे हुए है ” कया छुम 
वह दख चाहते हो ? नहीं! तो फिर क्यो दारीर १र ममता 
रखते होः? शरीर'पर ममता' रखने के कारण ही शारीरिक * 
दुख उठाने पढते हैं । शरीर के पीछे कैसे-कंसे दु ये, लगे 
है, इस बात का वर्णन करते हुए कहा यवा है-- ४ 
' जम्मदुष॒ण जराडुक्स रोगा ये मरणाणि ये । ॥ 
श्रहों दुब॒ल्लो हि सत्तारो जत्य किच्चह जतुणों ॥ 
कु “- उत्तराध्ययन, १८ १६ " 
भ्र्थात्‌-जन्म दु सरूप,है जरा डु सख्य है, रोग तथा 
मरण दु खरूप है । भरे यह समार हो, दु सर्प है, जहाँ 
जीव दुख पाते है ।, - , » ६।॥ | 577 


४ 


कं 


है) ६0 : का: 
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भयद्भूर समझता हू । वालवियाह से देश, समाज और धर्म 
को अत्यन्त हानि पहुचती है। वह हानि कितनी और किस 
प्रकार पहुचती है, यह बतलाने का श्रभी समय नही है । 
किप्ती अन्य अवसर पर इस विपय मे में अपने विचार 
प्रकट कहेंगा । 


समुद्रपाल का विव ह रुपवत्ती और सुशीला कन्या 
के साथ किया गया था । एक दिन ममुद्रपाल अपने भवन 
के भरोखे में बैठा था । वहा उसने देखा-- 
कालो मुख कियो चोर नो फेरो नगर मेभार, 
समुद्रपाल तिन जोइने, लीनो सजम-भार । 
जोवा चतुर सुजन, मज लो नी भगवान्‌ , 
मुक्ति नो मारग दोयलो, तज दो नो अभिमान । 


३ 


समुद्रपाल ने झरोखे में बेठे-बंठे देखा कि एक मनुष्य 
का मुंह काला करके उसे फासी पर चढने का पोशाक 
हनाया गया है। उसके आगे बाजे बज रहे हैं और बहुतसे 
नाग उसके साथ चल रहे हैं । फिर भी वह मनुष्य उदास 
है। यह दृश्य देखकर समुद्रपाल विचारने लगा--यह मनुष्य 
उदाप्त क्यो है ? और इसे इस प्रकार क्‍यों ले जाया जा 
हा है? तलाश करने पर मालूम हुआ कि उसने इच्द्रियो 
के वध होकर राज्य का अपराध किया है और राजा ने 
उस फोसी पर लटका देने का दण्ड दिया है । यह जानकर 
पपुद्रपाल फिर विचार करने रगा-- इच्द्रियों के वश होने 
के कारण यह पुरुष फासी पर लटकाया जा रहा है। वास्तव 
मे इच्द्रियों के भोग ऐसे हो है। इन्द्रियों के भोग इन साधा- 
रिक पदार्थों से हो भेरे इस भाई को फाँसी पर चढाया है। 
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थे । लेकिन आज कितने माँ-बाप ऐसे हैं जो अपने कर्तव्य 
का पूरी तरह पालन करते हैं ? पहले के लोग अपनी सतान 
को, जीवन की आवश्यकृताएँ पृण करने के लिए, वहत्तर 
कलाएं सिसलाते थे । मगर आज कितने लोग हैं जो अपने 
ही जीवन की आवश्यकताएँ पूर्ण कर सकते हैं ? आज 
मोटर में बैठकर मटठरय्रस्त करने वले तो हैं मगर ऐसे 
कितने हैँ जो स्वयं मोटर बना सकते हो या मोधर सुधार 
भी सकते ही ? जो मनुष्य स्वयं किसी चीज का बनाना 
नही जानता, वह उसके लिए पराधीन है । आप भोजन 
करते हैं पर क्या भोजन बनाना भी जानते हैं? बगर नहीं 
जानते तो क्या आप पराधीन नहीं हैं? पहले बहत्तर काएँ 
सिखलाई जाती थी, उनमे अन्नकल्ा भी थी। अन्नकला के 
अन्तर्गत यह भी सिखलाया जाता था कि अन्न किस प्रकार 
पकाना और खाना चाहिए ?ै * शी 

लोग कहते हैं कि जेनशाम्त्र सिफ त्याग ही बर्तलाता 
है, लेक्मि जैनशास्त्र का गम्भीर अध्ययन किया जाये तो 
स्पष्ट दिखाई देगा कि ज॑नशास्त्र जीवन को ढ़ूंसी नहीं 
वरन्‌ सुस्ती बनाने का राजमाग श्रदाशित करता, है । जेत- 
शास्त्र बतलाता है कि जीवन किस प्रकार सास्कारिक और 
सुखमर्य बनाया जा सकता है और किस प्रकार, भात्मकल्याग- 
साधन किया जा सकता है?, , पे 


समुद्रपाल युवक हुआ । पालित ने योग्य कन्या के 
साथ उसका विवाह कराया । आज के लाग अपनी सतान 
का विवाह छुटपव में ठगुडिया-मुड्डझा को -भात्रि करा "देते 
हैं ।-बृद्धविवाह को , अपेक्षा भी, बालविवाह को मैं अधिक 
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वियोग से और अनिष्ठ पदार्थ के सयोग से मन को जो दुख 
होता है, वह मानसिक दुख कहलाता है। मानसिक दुख 
आत्तध्यान में गिना' गया है। आत्तंध्यान के विपय मे श्री 
उबवाई सूत्र में विस्तारधूर्वंक विचार किया ग्रया है | यहाँ 
विस्तृत विचार करने का समय नही है । अत सक्षेप में 
इतना ही कहता हू कि मानसिक दुख अर्थात्‌ आत्तंध्यान 
दूर करके परमात्मा की प्राथना करने से आत्मकल्याण हो 
पक्‍ता है। आत्तध्यान का स्वरूप वतलाते हुए कहा गया है - 


इप्टवियोग विकलता भारी, अरु अनिष्ट योग दु खारी । 
तन की व्यापी मन ही भूरे, अग्रशोच करि वछित पूरे । 
ये आत्तध्यान के चारो पाये, महा मोहरस से लिपटाये ॥ 


झर्थात्‌-इष्ट वस्तु का वियोग होने से तथा अनिष्ट 
पस्तु का सयोग होने से महान्‌ मनस्ताप अर्थात्‌ मानसिक 
पुस उत्पन्न होत। है । शारीरिक व्याधि के कारण भी मन 
जलता रहता है और भविष्य मे कौन जाने क्या होगा, 
अतएव अमुक वस्तु मिल जाय तो अच्छा है, इस भविष्य 
सम्बस्धी विचार से भी मानसिक दुख होता है । इन चार 
प्रकारों से होने वाला मनस्ताप भात्तंध्यान कहलाता है । 
पेमध्यान करने के लिए आत्तध्यान से टूर रहना आवश्यक है। 


शास्त्र भे कहा है कि अनगारिता स्वीकार करने से 
दैदन-भेदन-ताइन रूप शारीरिक दुख तथा इप्टवियोग, 
अनिष्ट सयोग आदि मानसिक दु खो से छुटकारा मिल जाता 
है। शारीरिक और मानसिक दु खो से मुक्ति पाने के लिए 
ही अनगारिता स्वीकार की जाती है।अतएव साधुओं और 
साध्वियों से मुझे यही कहना है कि हमे खूब गम्भीर विचार 
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इन पदार्थों की बदौलत कही मेरी भी यही दशा न हो 
जाये! अतएव मेरे लिए यही उचित है कि मैं पहले हो 
इन्द्रियमोग के सासारिक पदार्यों का परित्याग कर दु ॥? 
इस प्रकार विचार करते-करते समुद्रपाल वँराग्य के 
रग में रग गया । उसने सयम स्वाकार कर लिया । जय 
घ्॒मे पर श्रद्धा उत्पन्न हांता है तब सासारिक वस्तु का मृत 
स्वरूप खोजा जाता है और फलस्व॒€प सासारिक पदार्थों के 
प्रत्ति वैराग्य उत्पन्न हुए बिना नहीं रहता और जब वराग्य 
उत्पन्न हो जाता है तथ समम-स्वीकार करने में भी देर 
नहीं लगती । सासारिक पदार्थ मनुष्य को किस प्रकार 
ससार में फेसाते है और दुख देते है, यह वात समभने 
योग्य है । हे न ध 
अब प्रदइन' यह उपस्थित होवा है कि अनगारिता 
स्वीकार करने से क्या लाभ होता है ? इस प्रश्व के उत्तर 
मे भगवान्‌ ने कहा है कि अनगारिता स्त्रीकार करने से 
शारीरिक और मानसिक दु खो से मुक्ति मिलती है । 
शारीरिक और मानसिक दुसो में सतार के सभी 
दु खो का समावेश हा जाता है। झारोरिक दु खो में छेदन- 
केदन, ताइन आदि दुखो वा समावेश्ञ होता है | शयेर का 
बाहर से छेदा जाना छेदन कहलाता है और भीतर से छेंदा 
जाना भेदन कहलाता है । अप्पड मारना, घूसा मारता 
जञादि त्ताइन कहलाता है,। इस प्रकार छेदन, भेदम, ताइन 
आदि शारीरिक कप्ड है । | 
, इध्ठ का वियोग और अनिष्ट का सयोग आदि दु खो 
का मानसिक दुख से समावेश हाता है, । , इष्ट वस्तु के 
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ने स्वय हो दुख पैदा कर लिया है । यह ठीक है कि 
आत्मा अमृत के समान है दु खमय नही किन्तु सुखमय है, 
फिर भी उसने अपने आपका दु ख मे डुबो लिया है। आत्मा 
स्वभावत दु समय होता ता उसे सुखी बनाने का उपदेश 
ही न दिया जाता । अगर दिया जाता तो वह निष्फल 
होता, क्योकि जो स्वभावत दुख से घिरा हुआ है उसे ढु ख- 
मुक्त कंस किया जा सकता है ? जिसका मूल पहले से ही 
खराब है उसका सुधार किस प्रकार हो सकता है? अतएव 
आत्मा अगर सदा दु खबमय होता तो कममुक्त हाने का उप- 
देश पिरर्थक ही जाता - लेकिन वास्तव में ऐसा नही है । 
आत्मा स्वभावत सुखसागर है। इसीलिए दर समुक्त होने का 
उपदेश दिया जाता है ॥ जब मूल शुद्ध होता है और ऊपर 
भे कोई विकार-भ्रावरण आ जाता है, तभी उसे दूर करने 
के लिए उपदेश दिया जाता है । ज्ञानी पुरुष आत्मा को 
दु खमय नही मानते, बत्कि उनको मान्यता तो यह है कि 
ईश्वर को दुख देने वाला मानना उसे कलक लगाना है ' 
अगर ईश्वर ही दु'स देता हो तो उसकी प्राथना करने की 
आवश्यक्ता क्या है ? वास्तव में ईइवर दुख नही देता 
और न भदृष्ट या काल ही दुख देता है । 


कर 


लेकिन यह प्रश्न तो अब भी ज्यो का त्यों खडा है 
कि यदि आत्मा स्वभावत दु समय नही है, ईश्वर दु स नही 
देता, अदृष्ट या काल भी दुख नहीं पहुचाता तो फिर दुख 
आता कहा से है २? इस प्रइन के समाधान में भगवान ने 
इसी उत्तराष्ययनसूत्र में कहा है किदुस का मूल कारण 
आत्मा का तृष्णा नामक विभाव ही है । तृ्णा से दुख 
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करना चाहिए कि हमने किस उद्देश्य से ग्रहत्याग किया है 
और शिरोमुण्डन कराया है ? अगर हमने शारीरिक और 
मानसिक दुखो से बचने के लिए हो गृहत्याग किया हो तो 
सब से पहले हमे यह बात समझ, लेनो चाहिये कि दुख 
क्या है? दुख का वास्तव्रिक स्वरूप समभने के लिए झास्त्र 
में कहा गया है - - ध 
जम्मदुक्स जरादुक्त रोगा य सरणाणि य । 
श्रहो दुक्‍्लो हि ससारो जत्थ किच्चइ जतुणी ॥ 
; " उत्त० १६-१६। 
अर्थात्‌- जर्न्म दुखरूप है, जरा दु खरूप है, जम 
और जशा के बीच होने वाले रोग जादि भी दु खरूप हूँ 
और मरण का दुख त्तो सव से वडा है। इस प्रकार इस 
ससार! में दुख ही दुख हैं | ज्ञातीजन कहते हैं कि सतार 
को असार और दु समय समझकर जो उसका त्याग करते 
हैं वे अनगारिता स्वोक्ार कर दु खमुक्त बन जाते हैं!।' 
' ' यहाँ एक नया प्रश्न उपस्थित होता है । अवगारिता 
स्वीकार करने के पश्चात्‌ अनगार ऐसा क्या करता है जिसमें 
वह दु समुक्त दो जाता है ? इस प्रश्न का समाधान_करने 
के लिए यह देखने की आवश्यकता है कि दुःख आता कहाँ 
से है? कुछ लोग|ढुस का मूव कारण न सरोज सकने के 
कारण कहते है--/ दुस परमात्मा देता है, भदृष्ट से दुख 
होता है थाकाल दुख पहुचाता है।! ऐसा कहने वाले लोगो 
को दुस का श्रौर कोई कारण मालूम नही हुआ, इस कारण 
उन्होने ईश्वर, अदुष्ट या काल पर छुख देने।का दापारोपण 
कर दिया है । मगर ज्ञानीजनो का कहना यह दै कि आत्मा 


] 


भ 
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ने स्वय हो दुस पैदा कर लिया है । का ठोक है कि 
ग्रात्मा अमृत्त के समान है छुखमय नही किन्तु सुसमय है, 
फिर भी उसने अपने आपको दु समेडुबो लिया है।आत्मा 
स्वभावत दुखमय होता तो उसे सुखी बनाने फा उपदेश 
ही न दिया जाता । अगर दिया जाता तो वह निष्फल 
होता, क्योकि जो स्वभावत्त दुस से घिरा हुआ है उसे ढू स- 
मुक्त क॑स्ते किया जा सकता है ? जिसका मूल पहले से हो 
खराब है उसका सुपार किस प्रकार हा सकता है ? अतएव 
आत्मा अगर मदा दु खमय होता तो कममुक्त हँने का उप- 
देश निरर्थक हो जाता - लेकिन वास्तव मे ऐसा नही है 
जात्मा स्वभावत सुससागर है। इसीलिए द्र खमुक्त होने का 
उपदेश दिया जाता है । जब मूल शुद्ध होता है और ऊपर 
से कोई बिकार-भावरण आ जाता है, तभी उसे दूर-करने 
के लिए उपदेश दिया जाता है । ज्ञानी पुरुष आत्मा को 
दु खमय नही मानते, बल्कि उनकी मान्यता तो यह है कि 
ईश्वर को दुख देने वाला मानना उसे कलक लगाना; है * 
अगर ईश्वर ही दुख देता हो तो उसकी प्राथना करने को 
आवश्यकता क्या है ? वास्तव में ईदवर दुस नही देता 
और न अदुप्ट या काल ही दुख देता है । 


४ 
लेकिन यह प्रइन तो अब भी ज्यो का त्यो खडा है 
कि यदि आत्मा स्वभावत दू समय नही है, ईश्वर दु से नही 
देता, अदृष्ट या काल भी दुस नदी पहुचाता तो फिर दु 
भाता कहा से है २ इस प्रश्व के समाधान में भगवान ने 
इसी उत्तराध्ययनसूत मे वहा है कि दुख का मूल कारण 
आत्मा का दृष्णा नामक विभाव ही है । तृष्णां से दुख 
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करना चाहिए कि हमने विस उद्देश्य से ग्रहत्याग किया है 
और शिरामुण्डन कराया है ? अगर हमने शारीरिक और 
मानसिक दु खो से वचने के लिए हा गृहत्याय किया हूं तो 
सब से पहले हमे यह वात समझ लेनी चाहिये कि'दुख 
क्या है? दुस का वास्तविक स्वहूप समझने के लिए शझासउ्म्र 
में कहा गया है - 

जम्मदुकत्त जरादुक्प रोगा य मरणाणि ये । 

अ्रही दुक्‍्खो हिं ससारो जत्य क्िचचइ जतुगो 0 

।-- उत्त० १९-१६। 

अर्थात्‌- जन्म दुखरुप है, जरा दुखरूप है, जन्म 
और जरा वे बीच होने वले रोग आदि भी दु खरूप हृ 
और मरण का दुख तो सब से बडा है । इस प्रकार इस 
ससार में दुख ही दुख हैं | जञानीजन कहते हैं कि संसार 
को असार भौर दुखमय समभाकर जो उसका त्यागें करते 
हैं वे अनगारिता स्वीकार कर दुराभुक्त बन जति हैं । 

यहाँ एक नया प्रइन उपस्थित होता है । अनगारिता 
स्वीकार करने के पश्चात्‌ अनगार ऐसा क्या करता है जिसमे 
वह दु खमुक्त हो जाता है ? इस प्रइन का समाधान करने 
के लिए यह देखने की आवश्यकता है वि दुःस भाता कहा 
से है? कुछ लोग दुख का मूल कारण न खाज सकते के 
क्परण कहते हैं-- “दुस्म परमात्मा देता है, अदृष्ट से ई से 
होता है या,काल दुख पहुचाता है।! ऐसा कहने वाले लागो 
को दुस का शरीर कोई कारण मालूम नहीं हुआ, इस कारण 
उन्होंने ईश्वर, अ्रदुष्ट या।काल पर दुख देने का दोपारोपण 
कर दिया है | मगर ज्ञानीजनों का कहना यह हैं कि आत्मा 
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मैं भंवर पडते है, उसी प्रकार आशा-नदी में भी मोह के 
भेंवर पडते हैं। मोह के भेंवर-जाल में फसा हुआ मनुष्य 
सरलता से बाहर नहीं निकल सकता | कुछ लोग ऐसे होते 
हैं जो समार वी असारता समझ गये हूं और ससार का 
त्याग करमे की इच्छा भी रखते हू, फिर भी मोह के कारण 
ससार का त्याग नही कर सकते | जब तक मनुष्य मोहा- 
क्‍स्था में फंसा रहता है तब तक आत्मोन्नति नहीं साध 
सकता । जेसे नदी में त्तट होता है, उसी प्रकार आशा नदी 
का तट चिन्ता है । जहा आशा-तवृष्णा होती है बहा चिन्ता 
का होना स्वाभाविक ही है। 


ऐसी दुस्तरा महानदी को कौन पार कर सकता है? 
इस प्रश्न के उत्तर भें कविने कहा है-विशुद्ध भावनास्पी 
नौका में बैठने वाले, इस नौका की सहायता से दुश्तरा 
आश्या-तदी को पार कर लेते हैं। इस आशा-नदी को पार 
करने के लिए ही अनगार-धम स्वीकार किया जाता है । 
अनगा रिता स्वीकार कर विशुद्ध भावना भाते वाले अनगार 
आशारूपी नदी पार करते हैं और इस प्रकार शारीरिक 
तथा मानसिक दुखो से विमुक्त होकर अनन्त आनन्द प्राप्त 
फरते हैं । 

शारीरिक और मानसिक दुखो में से कौन-सा दुस 
चुरा है ? शारीरिक दुख दूर करने के लिए डाक्टर है, 
लेकिन उनसे पुछो कि क्‍या वे मानसिक दुख भी मिटा 
सकते हैं ? डाक्टर शारीरिक दुख दूर कर सकते हैं, मान“ 
सिक दुख दूर करना उनके सामथ्य से बाहर है । अतएवं 
शारीरिक दुख को अपेक्षा मानसिक दु ख महान्‌ है। शास्त्र 
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की उत्पत्ति होती है ) उत्तराध्ययन में कही भगवान्‌ की 
यह बात सब दाशनिको को स्वीकार्य है। इसे कोई अस्वों 
कार नहीं करता । भृं हरि भी कहते है-- 
झ्राशा नाम नदो मनोरथजला तृब्णातरड्भाकुला । ' 
रागग्राहवती वितकगहना ' घैर्यद्रमध्वसिनों । 
मोहावर्त्तयुदुस्तराइतिगहना. प्रोत्तुद्ध चिन्तातदी । 
तत्या पारगता विशुद्धमनमों नन्दन्ति योगीश्वरा ॥ 


कवि कहता है-- आशा नामक एक नदी है , इस 
आशज्ञा-मदी में मनोरथरूपी जल भरा हुआ है। जैसे पानों 
पे तरगे उठती है उसी प्रकार आशा-नदी के मनोरथरूपों 
जल मे तृष्णा फी तरगे उठती हैं'। तृष्णा को ऐपी-ऐसो 
तरगें उठती हैं कि उनका पार पाना कठिन है । नदी. मे 
जैसे मगरमच्छ रहते है, उसी प्रकार आश्या-नंदी में राग-द्रेप 
रूपी मगरमच्छ रहते हैं । जहा तृष्णा होती है वहा राग है 
भी होते ही है । नदी के किनारे पक्षी भी रहते हैं। इस 
आशा-नदी के किनारे कपट- वितक रूपी बगुला-पक्षी रहते हैं। 
आश्या-तृष्णा के कारण ही झूठ-कपट सेवन करना पड़ता 
है । नदी से जब पुर आता है तो वह कियारो के पेडो को 
भी उखाड़ फेकता है| इसी प्रकार तृष्णा की अधिकता से 
धैर्य रुपी वृक्ष भी उसड जाता है ! कितने हो चोग' कहते 
हैं कि सामायिक मे हमारा मन नहीं लगता, मंगर जब 
तृष्णा बढी हुई हो तव मन सामायिक में कैसे लग सकता 
है ? तृष्णा घेय का नाश कर डालती है, और धैय के अमाव' 
में मन का एकाग्न न होना स्वाभाविक ही है । तृष्णा का 
उच्छेद किये बिदा शाति नहीं मिलती । जेंसे गहरी नदी 
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के प्रति मेरे हृदय मे करुणाभाव रहे और विपरोत वृत्ति 
वालो के प्रत्ति मेरे हृदय मे समभाव रहे । 

इस प्रकार परमात्मा के प्रत्ति प्रार्थना करता और 
तदनुसार जीवन-व्यवहार चलाना चितशुद्धि का मार्ग है । 
तृष्णा से निवुत्ति होने के लिए भावता की शुद्धि होना 
आवश्यक है । योग के लिए भी योगश्ास्त्र मे यही कहा 
गया है कि भावना शुद्ध हुए बिना योग की सिद्धि नहीं 
होती । 

आप सब लोग चित्तशुद्धि करने के लिए ही यहां 
एकत्र हुए हैं, मगर देखना चाहिए कि चित्त की शुद्धि किस 
प्रकार होती है? चित्त शुद्ध करने के लिए भ्रथवा भावना 
को विशुद्ध बनाने के लिए योगसूत्र में कहा है कि जीवों 
को सुली देखकर अपने में मंत्रीभावना प्रकट करो । सुखी 
को देखकर ही सुश्व॒ का स्मरण होता है और सुख का 
स्मरण आने से सुसी-जन के प्रति ईर्पामावना उत्पन्न 
होती है । 

बन्दरों की टोली में खाने-पीने को चोजो को लेकर 
ही 'फगडा होता है, लेकिन मनुष्यों मे कगडे के अनेक कारण 
हैं । इसका मूल कारण यही है कि सुखी जीवो को देखकर 
अन्त करण मे मेत्रीमावना प्रकट नहीं होतो । सुखी जीवो 
को देखकर यदि मैत्रीभाव उत्पन्न हो तो ऋणगडे उत्पन्न न 
हो और चित्त भी प्रसन्न रहे । जब किसी सुखो मनुष्य को 
देखो तो यह्‌ सोचकर ईर्पा मत करो कि इसे सुण्र क्यो 
मिला ? यह सुव मुझे क्यो नहीं मिला ? जहाँ ईर्पा या 
द्वेप होता है वहा मैत्नीभावना नही टिक सकती | जब किसी 
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कार हो इस मानसिक दुू ख॒ को दूर करने का उपाय बत- 
लाते हैं और स्पष्ट कहते हैं कि अगर तुम मानसिक दुख 
से मुक्त होना चाहते हो तो सर्वप्रथम दुखी के मूल तृष्णा 
को हठाश्ो । तृष्णा को दूर किये बिना मानसिक दुख नहीं 
मिट सकता । कुछ लोग कहा करते हैं- कि हमारा दु 
मिदता नही है, किन्तु जब तक दुख का कारण तृष्णा 
मोजूद है, दुख किस प्रकार दूर होगा ? - 

प्रइन किया जा सकता है-तृष्णा कैसे जीती जाये? 
इसके उत्तर में कहा गया है -- 

“मेन्नीकरुणामुदितोपेक्षाणा सुफ्तदु खपुण्पापुण्यविषधाणा 
भावनात्‌ चित्तप्रसादनम्‌ (! 

अर्थात्‌-मैत्री, करुणा, प्रमोद और उपेक्षा की भावना 
करने से तथा इस प्रकार चित्त को प्रसन्न रसने से तृथ्णा 
मिंट सकतो है और शाति प्राप्त हो सकती है । 


इस कथन पर फिर प्रइन उपस्थित होता है कि शुद्ध. 

भावना रसने से तृष्णा मिट जाती है, यह तो ठीक है, 
लेकिन भावना-शुद्धि का उपाय क्‍या है ?_ इस सम्बन्ध में 
कहा है-- 
सत्वेधु मेत्री ग्रुणिपु प्रमोदम्‌, ४ 

' कफ्लिप्टेषु जोवेधु कृपापरत्वम्‌ । 
साध्यस्थ्यभाव विपरोतवृत्तो, 
शा ' सदा ममात्मा विदेधातु देव ! ॥ 


अर्थात्‌- हे प्रभो ! मेरे हृदय में प्रत्येक जीव के प्रतिं 
मैन्नीभाव रहे, गुणीजनों के प्रति श्रमोदभाव रहे, ढु सी जीव 
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मेत्रीभाव है, इस प्रकार का पाठ तो प्राय प्रतिदिन उच्चा- 
रण करते होगे, मगर कभी यह भी देखते हो कि इसका 
पालन कहा तक किया है? जिसे आप अपना मित्र समभते 
है, क्या उसे दुख में ही रहने देवा चाहिए ? जो सच्चे 
हृदय से किसी का मित्र अपने को मानता होगा वह अपने 
मित्र को दुख मे रखकर स्वय सुखी नहीं बनना चाहेगा। 
इसलिए यदि आप सब जोवो को मित्र समान समभले हैं 
तो दु प्रीजन॒ को देखकर उसके प्रति अन्त करण में करुणा- 
भावना धारण करो और उसका दुख अपना ही मानकर 
उसे दुर करने का प्रयत्न करो । 


कदाचित्‌ यह कहा जाये कि दुनिया दुखियों से भरी 
पडी है, ऐसी स्थिति में किस किस का दुख दूर किया 
जाय ? ऐसा कहने वाले से यही कहा जा सकता है कि 
तुम जितने दुखियो का दुस दूर कर सको, करो, मगर 
करुणाभावना तो सभी पर रखो । करुणाभावना रखने से 
अपनी ओर से त्तो तुमने उसका दुख दूर किया ही है । 
तुम्हारे हृदय मे करुणा होगो तो कम से कम तुम किसी 
को कप्ट तों रू पहुचाओंगे । करुणाभाव धारण करने वाला 
पुरपष जिस पर करुणाभाव धारण करेगा, उसे दु ख तो नही 
पहुचाएगा ! चह उसके प्रति असत्य का व्यवहार नही करेगा, 
उसकी चीज नही चुराएगा । उसकी स्त्री को बुरी दृष्टि 
से नही देखेगा । उसके घन-वैभव पर ईर्पा वही रखेगा 
सुम्हारे दिल मे दया होगी तो दूसरे का दुख दूर करने का 
ही उपाय करोगे । डाक्टर सवप्रथम उसी रोगी की जाँच 
करता है जो अधिक वीमार होता हैं । इसी प्रकार तुम 
उस पर बरुणा करो जो ज्यादा दुखो हो । करुणा करने 
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मनुष्य को कामभोग के साधन प्राप्त नहीं होते और दूपरो 
को बह प्राप्त होते हैं, तय, उस्ते दूनरे के प्रति ईर्पा-द्रप 
उत्पन्न होता है | इस प्रकार मनुप्य दूसरे को सुखो देखकर 
आप दु खो बन जाता है। इसो कारण ज्ञानोजन कहने हैं 
कि सुखी-जनो को देखकर अपने चित्त में मंत्रीभाव लाओ । 


प्रघन किया जाता है कि ससार में सभो तो सुखी 
हो नही सकते, बुछ लांग हमारी अपेक्षा भो अधिक दु सी 
हैं । ऐसे दुखियो के प्रति हमे कंता व्यवहार रपना चाहिए? 
इसका उत्तर यह है कि जिस प्रकार सुथी जोवो के प्रति 
मेत्रीभाव रखना बतलाया गया है, उत्ो प्रकार दुखियों के 
प्रति करुणाभावना रपनी चाहिए। दुखी जीव अपने कर्मो 
के कारण दुख भोग रहे है, इस प्रकार विचार करके उनके 
भ्रति उपेक्षा रखना उचित नहीं है । करुगा दु खो जोबा 
पर ही की जाती है, अतएप किप्ती,दु सी को देखकर यह 
मानता चाहिए कि मुझे करणाभाव प्रकट करने का शुभ 
भ्रवसर मिला है। आप लोग इस मानव-जीवन में रहकर 
दूसरों की जो भलाई कर सकते हैं, परोपकार कर सकते 
हैं भौर साथ ही आत्मकत्याण की जा साधना कर सकते 
है, वह देवलोक मे रहने वाले इन्द्र के लिए भो शात्रय नहीं 
है ! इस दृष्टि से विचार करो कि मानव-जीवन।मृत्यवान्‌ 
है या देव-जीवन ? डाक्टरा को देवलोक ,भेजा जाये तो वह 
वहाँ जाकर किसकी दवा करेंगे ? रोगी; की दवा करने का 
अवसर तो यही प्राप्त होता है वहा नहीं । अत्तएुब,दुखियो 
को देखकर उनके प्रति मन में ककणामावना लाना चाहिए 
भाप / मित्ती में सब्वभुएसु ' अर्थात्‌ सब ,जीवो के साथ मैया 


तीसरा बोल-२ १५० 


समान है | बहुत-से लोग गुणीजनो के छिद्र दूढते रहते हैं, 
इतना हो नहीं, कित्तनेक छिद्रान्वेपी तो ऐसे होते हैं कि गुण 
को भी दोप का रूप देने मे नहीं हिचकते । यहाँ साम्प्र- 
दायिक भेदभाव के कारण यह बात बहुत्त अधिक देखी जाती 
है। लेकिन गुणीपुरुषो के गुण देखने के चदले दोष देखना 
अपनी आत्मा को पत्तित करने के समान है । 


चौथी मध्यस्थभावना है | किसी विपरीत धृत्ति वाले 
भर्थात्‌ शनु या पापी को देखकर माध्यस्थभाव घारण 
फेरना चाहिए । सच्चा ज्ञानी वही है जो किसी पापी या 
भीच भनुष्य को भी घुणा की दृष्टि से नही देखता । पापी 
को देसकर बह विचार करता है कि सूर्य की महिमा अन्घ- 
फार के कारण ही है-अन्घकार न होता तो सूय का क्‍या 
मूल्य ठहरता ? इसी प्रकार पप के अस्तित्व से ही घम या 
पुण्य का महत्व है | पाप ही धर्म या पुण्य का महत्व बढाता 
है । पाप न होता ता घमर का या पुण्य का भाव ही कौन 
पूछता ? इस तरह विचार कर ज्ञानीजन पापा मा या नोच 
मनुष्यों के प्रति माध्यस्थ भावना रखते हैं । ऐसा करने 
चाला पुरुष अपनी हो चित्तशुद्धि करता है और इस प्रकार 
दुख से मुक्त बन जाता है। इन चार भावनाओं को घारण 
करने से तृष्णा का निरोध और चित्त की शुद्धि होती है। 
भावनाशुद्धि द्वारा तृष्णा का निरोध करना दुख से मुक्त 
होने का और अव्याबाब सुख प्राप्त करने का सच्चा और 
सरल उपाय है । 


कहने का आशय यह है कि जो पुरुष अनगारिता 
स्वीकार कर भावनाशुद्धि द्वारा तृष्णा का निरोध करता है 


“९ १४-सम्यवत्वपराक्रम (१) 


पर भी दुसी का दुख मिदे या न मिटे, पर तुम्हारा दुख 
तो मिटेगा ही । जो बहुत से रोग्रियो का रोग मिाता है, 
वहू बडा“डाब्टर माना जाता है । इसी प्रकार जो बहुतसे 
दुखियो का' दु स् मिटाता हैं वह बडा दयालु कहलाता है 
भौर जो बडा दयालु हता है वह दूसरों पर भ्रव्रिक करुणा 
करके अपने हृदय का अ्र्रिक दुस मिटाता है । 


/ ऊड़िसी भी दुखी प्राणी की घृणा करना उचित नहीं। 
जिप्तके हृदय में करणा-भावना हातों है वह किसी से घृणा 
नहीं करता । आजकल करुणाभावना की कमी के कारण ' 
दुखी जीवो के प्रति घृणा की जातो हैं, ऐसा देखा जाता है। 
आज हाहरो मे बसने वाने लाग यह सोचते हैं कि शहर 
में तो दुखी लोग बहुत हैं किय-किस का दुख दुर किया 
जाये ? गाव में तो 'कोई-कोई दु्ी होता है । बहा किसी 
का दुस दूर किया ज/ सकता है। मगर शहर में किस- 
किस का दुख दूर किया जाये ! इस श्रकार का विचार 
करना नागरिक जोवन का दुरुपयोग करने के समान है। 
नागरिक जीवन का सदुपयोग तो तभी कहां जा सकता है 
जब दुखी को देखकर, उसके श्रति कझुणामाव' लाया जाये 
और उसका दुख दूर करने का प्रयत्न किया जाये । 


गरुणीजनों को देखकर हृदय में प्रमोदभावना लाना 
चाहिए, प्रसन्नता अनुभव करना चाहिए । तनिक भी ऐसा 
विचार नही करना चाहिए कि यह मनुष्य इतना सदृभ्ुणी 
बंयों है ? इसे इतना यश क्यों मिल रहा है ? लोगों में 
इसका इतना सन्मान क्यों हो रहा है ? ग्रुणीजनों के प्रति 
सूदुभावुना ने अकेट करना अपने लिए हुल उस करने के 


चऋथा बोल 


शुरु-सार्धामिक-शुभूषा 


नी नकली 


शउत्तराध्ययनसूत्र के २६वें अध्ययन के सवेग, निर्वेद 
और घमेश्रद्धा इन ततोन बोलो पर विचार किया गया है। 
अब चौथे बोल ' गुरुसाधमिक शुध्रूषा' पर विचार परना 


है। इस विषय में भगवान्‌ से निम्नलिसित प्रश्न किया 
गया है । 


मूलपाठ 


प्रइन- शुर्साहम्मियसुल्मूतणाएं ण॒भेते । जीते हि 
जणपह २? 0४४७ प 


उत्तर- गुरुसाहम्मियसुस्सूसणाएं णें विणयपदियादि 

जगणयह, विणयपदडिवन्ने य ण जीबे भ्रणुच्चामायणती मे तेश्ड- 

पतिरििखजोणियमणुस्सदेवदुसदईशो, यण्यसतलणमतिशहुवा- 

5 सणस्सदेवगईशो निवधइ, सिद्धि मौसाद ले विवाहिड, 
त्थाइ व ण विणयमूल इ सत्वद/गाई सारे 2 
हट, श्र मे 

चहुवे विणिद्ता भयद ॥ ४ ॥ हि ; 


गा 


हल 
अर 


२१६-सम्यवत्वपराक्रम (१) 


वह शारीरिक और मानसिक दु खो से मुक्त हो जाता है । 
अनगार शारीरिक और मानसिक दुसो'से किस प्रकार 
मुक्त हो जाता है, इसके लिए गजसुकुमार मुनि का उदा- 
हरण सर्वोत्तम है । 

गजसुकुमार मुनि शरीर और अवस्था से कोमल थे। 
फिर भी जब सोमल ब्राह्मण ने उनके मस्तक पर घघकते 
श्रगार रखे तो ऐसे विकट समय में भी उन्होंने अपनी अन्त- 
रात्मा में अशुभ भावना उत्पन्न नही होने दी । असह्य कष्ट 
के अवसर पर भी उन्होंने ऐसी शुभ भावना घारण की कि 
सोमल तो मेरे सयम की परीक्षा कर रहा है अर्थात सयम' 
घारण करके मैं शारीरिक, और मानसिक दु ख से मुक्त हुआ 
हू या नही, इस वात की जाच कर रहा है । इस प्रकार 
विचार कर गजसुकुमार मुनि ने मस्तक पर धघधकते श्रगार 
रखने वाले सोमल ब्राह्मण पर भी मध्यस्थभाव धारण किया। 
ऐसी मध्यस्थभावना से तृष्णा का नाश होता है और हु स 
के मूल कारण-तृष्णा का नाश होने से दुख का भी वात, 
हो जाता है । अगर आप दुख का नाश करता चाहते है 
और अव्यावाब सुख प्राप्त करना चाहते है तो भावना द्वारा 
दृष्णा का निरोध कीजिए । तृष्णा का निरोध करें में ही 
कल्याण है । 


है चौथा बोल-२१६ 


५8 के अनुसार ' गुरु शब्द का अर्थ अ्रन्थकार का नाशक 
है । 


घर में अन्धकार हो तो कितनी कठिनाई होती है, 
यह सभी जानते है । इस कठिन ई से बचने के लिए घर 
में दीया जलाया जाता है। घर से दीपक न हो तो घोर 
और साहु॥र का तथा रस्सो और साप का विवेक नहीं 
हा सकता । अन्धकार के कारण वबहुवा विपर्यास भी हा 
जाता है और एक चीज के बदले दूसरों चीज मालूम होने' 
लगती है । अन्धकार से उत्पन होने वाला यह विपर्यास 
प्रकाश द्वारा दुर होता है । प्रकाश द्वारा ही चोर अथवा 
साहुकार का, साँप या रस्सी का विवेक हो सकता है । 
जाप रात्रि में व्यापार करते हें किन्दु यदि प्रकाश न हा 
और अन्धकार में व्यापार क्रिया जाये तो वह व्यापार भी 
प्रामाणिक नहीं माना जाता । इस प्रक्रार व्यवहार में भी 
प्रकाश को आवश्यकता है। अन्धकार मे किया गया व्याव- 
हारिक काय भी प्रमाण नहीं माना जाता । यह हुई द्वव्य- 

अन्धकार की बात । 

जब द्रव्य-अन्धकार से भी इतना अधिक बअनर्थ हो 
सकता है तो भाव-अन्धकार से कंसा और कितना अनथ 
उत्पन्न होता होगा, इसकी कल्पना को जा सकतो है । 
अज्ञान रूपी अन्धकार से न जाने कितने ज्याद। अनर्थ होते 
होगे । इस अज्ञान-अन्धकार ने ही ससार मे अन्वाधुन्धी 
फेला रखी है | साधु को असाथधु, अस्ताधु को साधु, देव का 
कुदेव, कुदेव को देव, घर्मं को अघमें, अधम को घर्म जोब 
को अजोव ओर अजीव को जीव समझना आदि विपरीत 


२१८-सम्यकत्वपराक्षम (१) 


दाब्दार्थ 


प्रइत-- भगवन्‌ | ग्रुरू और साधर्मी को घुथूपा से 
जीवी को क्या लोभ होता है? ' 

उत्तर-गुरु-और सहषर्मी की-सेवा-शुश्रूपा से विभी 
तता उत्पन्न होतो है। विनययुक्त जीव अनासातनाशीब होता 
है, अनासातनाणोलू जीव नरक, तिय॑च, मनुष्य ओर देव 
की दुर्गंति से बच जाता है और जगत्‌ में यश-कीति पाता 
हुआ अनेक ग्रुण प्राप्तु करता है तथा मनुष्य देवगति पाता 
है | मिद्धि और सदगति के मार्ग को विशुद्ध करता है तथा 
,व्िनय से सिद्ध होने वाले समस्त श्रशस्त कार्यों को साथता 
'है और दूसरे बहुतों को उसी मार्ग पर चलाता है । 


ञ ! व्याख्यान 


यह सूत्र का मुलपाठ है । नाम-सकीतेन की महिमा 
वणम करते हुए ज्ञानी पुरुष कहते हैं कि माम और पर 
मात्मा को एक रूप देखना चाहिए। इसी प्रकार प्रस्तुत सूत्र मं - 
परमात्मा और ग्राराबक को एक रूर देखने के लिए कहाँ 
है | यहा यह प्रइन पूछा गया है कि 
“भगवन्‌  ग्रुरु और सहधर्मी को सेवा-शुक्रूपा करने 
; सै जीव को किस फल की प्राप्ति होती ,डै * 
- इस प्रइन पर विचार कंरते समय पहले यह देखे 
लेना भ्रावध्यक है कि गुरु किसे कहते हैं ? और किस उदय 
» से गुरु बनाया जाता है? ग्रुरु शब्द का परदच्छेद करतें हुए 
बैमाकरण बहते हैं कि “गु! शब्द अन्यकार अथ का घोतक 
है और 'रु! शब्द अन्धकार नाश का थयोतक है! इस पद 


चौथा बोल-२२१ 


भले ही हो, अगर प्रकाञ् देता है तो काम का है । इसी 
प्रकार गुरु शरीर या रूप से कंसा ही क्‍यों न हों, अगर 
उसमे अज्ञान दूर करने की शक्ति हैं तो वह ग्रुरुबन सकता 
है, अन्यथा नही । आजकल ग्रुरु बनाते समय यह बात 
नही देखी जाती । आज सिफ ऊपर का रग-ढग देखा जाता 
है । मगर वास्तव में अज्ञान का अन्पकार दूर करने वाला 
ही गुरु होना चाहिए । 

यहा यह कहा जा सकता है कि गुरु मे प्रकाश देने 
की योग्यता हो सो तो ठीक है, मगर वह यदि अपने ज्ञान 
में अनुसार स्वय बर्ताव न करता हां तो क्या करना चाहिए? 
हमे गुरु से ज्ञान का प्रकाश लेना है, फिर गुरु च हे कंत्ता हो 
बर्ताव करे । उसके बर्ताव से हमे क्‍या प्रयाजन है ? क्‍या 
यह विचारमगत नहीं है ? 


इस प्रइन के उत्तर में जैनशास्त्र कहने हैं-नजो प्ररुष 
अपने ज्ञान के अनुसार व्यवह्टार नहीं करता, उसका ज्ञान 
भी अज्ञान है । ऐसा अज्ञानी गुर तुम्हारे भीतर ज्ञान के 
बदले अज्ञान ही भरेगा । 


अहमदनगर में एक नाटक-कम्पनी आई थी । वहा 
के लोग कम्पनी की मुक्तकण्ठ से प्रणसा करते थे । कहते 
शे--आज तक ऐसी कम्पनी कभी नहीं आई । वह कम्पनी 
नाटक खेलकर छोगो को ऐसा रिकाती कि लोग प्रसन्न हो 
जाते थे । एक दिन मैं जगल के लिए जा रहा था । सया 
गबश नट भो उधर ही आये हुए थे । वह लोग आपस मे 
जा बातचीत कर रहे थे, वह सुनकर और उनकी ओछी 
हँसी-दितलगी सुनकर मैं चकित रह गया | मैंने साचा-यह 
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ज्ञान और श्रद्धान अज्ञान-अन्धकार के कारण हो होता है। 
जितने भी बुरे काम होते दिखाई देते हैं, वह सब अज्ञान- 
श्रन्धकार के हो कारण | ज्ञानियो,ने अज्ञान को गणना भा 
क्षयोपशम में को है । अज्ञान में भो बुद्धि तो, होतों है, मगर 
वह उलटी होती है । पुरुष को ठूठ और ढूँठ को पुरुष 
समभना भज्नान है, परन्तु वह है क्षयापशम भाव । क्षेया- 
परशम भाव के अभाव में ससारी जोब कुछ जान हो नहीं 
सकता । इस प्रकार अज्ञान का अथ यहा कुन्सित ज्ञान या 
मिथ्याज्ञान है श्रौर वह ज्ञानावरण कम के क्षयोश्म से 
उत्पन्त होता है, अतएवं क्षायोपश्ममिक्माव के अन्तगत |हैं । 
ज्ञानावरण कम के क्षयोपश्यम से उ-पन्‍न होने वाला ज्ञान जब 
मिथ्यात्व से युक्त होता है तो,वह भज्ञान बन जाता है । 
इस विपरीत ज्ञान को विपयय ज्ञान भी कहने हैं । , 


कहने का आशय यह है कि जिस प्रकार अन्धवार 
दूर करने के लिए दीपक की आवश्यकता रहती' है, उसी 
प्रकार अज्ञान दूर करने के लिए ज्ञान को आवश्यकता होती 
है । जा अन्नान-अन्धकार हटाकर सच्चे ज्ञान का प्रकाश 
देता है वह गुर है । गुर कौन हा सकता है २? इस सम्ब व 
में श्री सूपगडागसूत्र मे कहा है-ग्रुरु भत्रे हो माय हा या 
अनाय सुरूप हो या कुरूप हा, स्थूल शरोर वाला हो या 
दुबला-पतला हो, परन्तु उसमे अज्ञान-अन्यकार का नाश 
करने वी शक्ति अवश्य होनी चाहिए ॥ जिसमें ज्ञान वा 
प्रकाश देने की शक्ति हा, समझना |चाहिए कि वही गुरु है। 
दीपक सोन का हो या चादी का हा, शगर प्रकाश स दे 
सके तो किस काम का ? इसके विपरीत दीपक मिट्टी का 
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इनके' तव/ नियम, संयम आदि गुण देखना चाहता हू 
जिसके हारा आत्मा सयम मे रखा जा सके वहू तप कह- 
लाता है । मर्यादा का पालन- करना नियम है । आत्मा 
फो वश में रवना सयम है और आत्मा को वीयशक्ति को 
प्रकट, करना प्रह्मचर्य है । 


इस 'प्रकार तप, नियम आदि ग्रुणों को देखने वाले 
से किसी ने पूछा--क्या तुम तप, नियम आदि गुण देख रहे 
हो ? तब देखने वाले ते कहा हा, पहले मैं साधु के तप 
आदि गुण देखता हु, तद न्सर उन्हे गुरु के रूप में स्वीकार 
करता हू । यह सुमकर प्रदन करने वाला बोला -इस प्रकार 
सवप्रथम भुणो की परीक्षा करने बाला कभी ठगा नहीं 
जा सकेगा । 


इस सूत्रपाठ से यह बात समझती चाहिए कि केवल 
नाटक के खेल की भाति फिर सेह्लै ज्ञान का ढोग बतलाने 
वाला, किल्तु स्व्य ज्ञन के अनुसार आचरण न करने वाला 
गुरुपद का अधिकारी नही है | जो इूसरों को तो ज्ञान की 
बात बतलाता है, किन्तु स्वयं तदनुसार व्यवहार नही करता, 
उसमे आडम्बरी समझना चाहिए । यह यात दूमरी है कि 
स्वय वीतराग न होते हुए भी चीतराग का स्वरूप बतलावे, 
किन्तु ऐसी स्थिति में उसे स्पष्ट कर देना चाहिए कि मैं 
अभो बीतराग नही हुआ हू, मैं सिर्फ बीतराग के माग्र का 
पथिक हू । इस प्रकार वीतराग-मार्ग का पथिक ( मुमुक्षु ) 
होकर वीतराग का माग बतलाना योग्य हो है | परन्तु जो 
स्वय उस मांग का परथिक नहीं चनता और सिर्फ दुसरो को 
ही माग बतलाता है, वह आडम्वरी है । आइम्बर करने 
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लोग नाटक में राम और हुरिदचन्द्र का पार्ट प्रेलते हैं, मगर 
इतके हृदय की भ।वना कितनी नीच है ! क्या इनकी नौच 
भावना का भ्रभाव दद्यकों पर नही पता होगा ? पढ़ें विना 
कंसे रह सकता है ? , - ., 
इसी प्रकार नाटकोय गुह् का प्रभाव क्‍या शिष्प पर 
नहीं पडता होगा ? जो अपने अन्त करण ' में ज्ञान को स्वार्न 
नही देता जो ज्ञान के अगुसार आचरण नही करता, वह 
पुरुष शास्त्र के अनुप्तार ग्रुरुपद का अधिकारा नहीं है। 
महात्माओं ने ऐसे लोगो वी, जो कहते: कुछ और तथा 
करते कुछ और हैं, निन्दा की है;। आवश्यक निधुक्ति में 
कहा है - ' 
कि पुच्छसि साहुण, तव च नियम चर सजम च॑। 
तश्रो करिस्ससि चदिय एवं में पुर्छिश्ो साहू ॥ 
एक मनुप्य साधु को देख रहा था, मगर उसने वन्दन 
नहीं किया । किसी ने उससे कहा साधु की देखता क्या 
है ? क्या उनका तप देखता है, नियम देखता है, सयम देवता 
है या ब्रह्मचय देखता है? 
आकृति देखते से यह बात समझो जा सकती है कि 
किसी में अमुक गुण हैं या नही ? वृक्ष की जड़ दिखाई नहीं 
देती, फिर भी ऊपर से उसे हराभरा देखकर सममा जा 
सकता है कि इसकी जड अच्छी है । इसी प्रकार आइ्ृति 
देखने मात्र से यह भी जाना जा सकता है वि इसमें तफ, 
नियम, सयम, ब्रह्मचय, आदि ग्रुण हैं या नही ? 
, उस साधु को खड़ा-खडा देसने वाला विचार करता 
है कि मैं इन्हे अपना ग्रुरु वनाना चाहता हू । अतएव मैं 
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जीवनव्यवहार सरलता-पूर्वक चल सकता है । इत्र प्रकार 
अपने नैतिक जीवन का व्यवहार सरल बनाने के लिए 
नोतिम न्‌ लोगो को आवश्यकता है । जो मनुष्य प्रामाणि- 
फेतापुवक लेन-देन करता है, भले हो वह क्रिसी भी जाति, 
का हो, आपको उम्त पर विश्वास हागा । इसके विरुद्ध जो 
प्रामाणिक नही है, वह आपका भाई हो क्‍यों ने हो, आप 
उस पर विश्वाम नहीं करेंगे । इस प्रकार व्यवहार में भी 
सहधर्मी की आवष्यकता है । 

जेसे व्यवहारधम मे महधर्मी को आवश्यकता है, उसी 
प्रकार लोकोत्तरघम मे भी सहर्र्मों की आवश्यकता रहती 
है । हम साधुओ को भी सहधर्मी की आवश्यकता है। अगर 
हमे सहर्मी की सहायता प्राप्त न हो तो हमारा काम 
चलना ही कठिन हो जाये । उदाहरणाथ-- हमे श्रावक- 
श्षाविका वगैरह की सहायता मिली है तव हमारा चातुर्मास' 

) ( जामनगर में ) हो सका है और हम यहा रह सके 

हैं । इस प्रकार की सहायता हमे प्राप्त न होती तो कदा- 
चित्‌ भाद्रपद महीने मे भी हमे विहार करना पडता । 
भगवान ने शान में ऐसी आजा दी है कि - हे साधुओ ! 
अगर तुम्हारे ब्रत-मयम में किमी प्रकार की बाघा उत्पन 
होती हो तो तुम भाद्रपद महीने मे भा उस स्थान से अन्य 
स्थान पर विहार कर सकते हो । 

इस प्रकार हम लोगो के जिए भी साथर्मी को सहा- 
यता की आवश्यकता रहतो है और उनकी सहायता मिलने 
पर ही हम तिविध्तरूप से अवने घम का पालन कऋर सकते 
है । साधु और श्रावक्र हमारे सहवर्मी हैं ॥ सांघु तो लिय 
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वाला पुरुष गुरुपद का ग्रोरव नही प्राप्त कर सकता । 
शास्त्र के अनुसार ज्ञान और चारित्र -- दोनो को 
आवश्यकता है | जिसमे (ज्ञान 'और क्रिया दोनो है, वही गुर 
वन सकता है । जिसमे ज्ञान होने पर भी क्रिया नही है 
या क्रिया होने पर भी ज्ञान नही [है, वह गुरु नहीं बन 
सुकता । जिस दीपक में केवल बत्ती होगी या केवल तेल 
ही होगा, वह प्रकाश नही दे सकेगा | प्रकाश देने के- लिए 
दोनो आवश्यक हैं। इसी प्रकार ज्ञान के अमाव में अक्रेली 
किया से या क्रिया के अभाव में अकेले ज्ञान से कल्याण नहीं 
हो सकता । आत्मकल्याण के लिए दोनो आवश्यक हैं। 
यह ग्रुह का स्वरूप हुआ। साराश यह है कि अमाव- 
अन्घकार का नाश करने वाला हो ग्रुरु कहलाता है ! 


अब ग्रदन उपस्थित होता है कि साथर्मी किसे कहते 
हैं? आप धर्म करे किन्तु क्या अकेले से घर्म चल सकता 
है ? नहीं | जिस खेत में चने का एक ही थोधा होता है, 
वह चना का खेत्त नही कहला सकता । जिसमे अनाज नें 
पौधे अधिक होते है वही अनाज का खेत कहल;ता है। यही 
बात धर्म के विषय में भी समभनी चाहिए। घर्म का पालन 
करने वाले जब अनेक होते हैं तभी घर्म चल सकता है । 
अनैक मनुष्य धर्म पालने वाले न हो, सिफे एक ही मंनुध्य 
किसी धम का पालन करे तो इस अवस्था में धरम का पालन 
' होना कठिन हो जाता है । कल्पना कीजिए, किसी नगर में 
सब लोग चोर और खुठेरे बसते हो, कोई नोतिमान्‌ मगुप्य 
। व हो तो पुम्हारा जोवनव्यवहार वहा ठोक ठीक चन सकता 
है? नहीं । वहा नीतिमान्‌ मनुष्य वसते हो तो छुम्हारा 


ऊ 
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नहीं हो सकता । 


मैं तुम्हारे ऊ र भहाव्रतो के पालन करने का उत्तर- 
दायित्व नहो लादता । मैं यह भो नहीं कहता कि तुम्हें 
भह्व्रतो का पालन करना ही चाहिए हाँ, इतना अवश्य 
कहता हु कि आप श्रावक कहलाते हो तो अणुव्नतो का 
भलीभाति पालन करो । उनके पालन में किसी तरह को 
क्रोताई मूत्र करो । अगर तुप्त अगुत्रतों का पाचन ने करो, 
तुष हिसक, मिथ्यावादो, चोरो करने वाले ओर परस्त्रोगामा 
चन जाओ तो क्या तुम्हारे हाथ से आह'र लेना हमारे लिए 
उचित कहा जा सकता है ? लेकिन हम आहार न ले तो 
जाएँ कहा ? अतएवं विवश होकर हमे आहार लेना पडेंगा। 
तथापि वह आहार हमारे उदर में जाकर किस प्रकार की 
दुर्मावना उत्पन्न करेगा ? और अगर तुम अगुनब्रतों का पालन 
करते होओगे तो तुम्हारे हाथ से दिया आहार हमारे उदर 
में पहुचकर कितनी सदुभावना उत्पन्र करेगा ? तुम्ह रे अणु- 
ब्रतो के पालन को पवित्रता हमारे महाद्रतों मे भी पवित्रता 
का संचार करेगी । तुम घम की दृष्टि से हमारे सहधर्मी 
हो तो श्रपने ब्रतो का सम्यक्‌ प्रकार से पालन करके, महा- 
चभ्रतों के पालन में हमे सहकार दो । 


सहधर्मी की सहायता के बिना जीवन भी नहीं निभ 
सकता । जीवन के लिए भी अनेकों को सहायता की आव- 
इयकता रहती है । वृक्ष-वनस्पति या तो मनुष्यों से दूर हैं, 
परन्तु विज्ञान का कयत है कि मनुष्य का जावन बन पति 
को भड्रायता के आधार पर ही टिका हुआ है । मनुष्य 
समाज ऑक्सीजन हवा पर जीवित है । क्षणभर के लिए 
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(विष) से भी सहृर्मी है और धम से भी सहधर्मी हैं, कितु 
श्रावक सिर्फ धर्म से सहर्धर्मी हैं । कहा जा सकता है कि 
साधु अनगारधर्म का पालन करते हैं और श्राधिक आगार 
धम का पालन करते है । दोनो का घम जुदा-जुदा है । 
ऐसी स्थिति में साधु और श्रावक सहधर्मी किस प्रकार कह 
जा सकते हैं ? इस प्रव्न के उत्तर में यहो कहां जा सकता 
है कि श्रावकों में अणुत्रत होते हैं और साधु महाद्षता का 
पालन करते है । अपणुत्रत और महांत्रत परस्पर सबद्ध हैं 
अर्थात अणुव्रत के आधार पर ही महाव्रत है श्ौर महात्रत 
के आधार पर ही अपुब्रत हैं । इस प्रकार एक के साथ 
बूसरे का सम्बन्ध है । इस सम्ब घ के कारण ही साधु और 
श्रावक साधर्मी हैं । घम के पालन के लिए दोनो की;आव- 
इयकता है । अणुत्रत का पालन न किया जाये तो महाद्रती 
या वालत करना ही मुिकिल हो जाये । अगर कोई भी 
पुरुष अणुत्रत्ती न हो तो हमे महाव्रतो का पालन करने में 
अतीब कठिनता हो। मानव लीजिए कि आप सब लोग अगर 
मिल के ही वस्त्र पहनते हो तो हमें खादी के वस्त्र कहा 
से मिलें ? इस प्रकार हमे महात्रतों का पालत करने के 
लिए अणुब्रत्ती क्षाबकी की सहायता की आवश्यकता रहतो 
ही है । जमे नोतिघम के होने पर ही लोकोत्तर धम की 
पालन हो सत्ता है उसी प्रकार अपुश्रतों का पालन होने 
पर ही महाब्रतो का मलीमांति पालन ऊिया जा सकता है। 
जम्बूद्ीपप्रजप्तिसूत्र मे कहा है वि सर्वप्रथम लावोतर घर्म 
का उच्छेद होगा और सब के अन्त में लौविक धम को 
उच्छेद होगा ! इस सुत्र-कथन वा आशय यही है कि प्रीति- 
धम का पालन ने होने पर लोकोंत्तर यर्म का भी पालन 


(५)  कलौथा घोले-२३3३ 


भर उत्तरी ओज्ञों के अनुसार 'हो' शिक्षा लेता है । प्राची 
काल में लोकिक गुर की आज्ञा का भी कित्तनी सु दरता के 
साथ पालन किया जाता था, इस बात॑ पर प्रक श हॉलने' 
वाले अनेक उद्दाहिरण प्राचीन भ्रस्थों में देखे जाते है। श्रीकृष्ण ' 
को भो उनके लौकिक' शुरू सादोपिनी की पछ्नी ने जगल 
में लक्डी कांटे ले नें के लिए भेजा था । श्रीकृष्ण जैसे 
शिप्य 'भी गुरुपत्ती को आज्ञा शिरोंधाय कर जगल मे लकडी 
कटने गये थे * फ ! ) 

+ जब ,लौकिक गुर की आज्ञा का भी इस प्रकार प/लन 
किया जाता है तो सूच्रुजञान देने वाले लोकोत्तर ग्रुर की 
आज्ञा का .किस प्रुकार पालुन करना चाहिए ? यह बात 
सहज ही समफ्री जा सऊती है." जय लौक़िक और छाको- 
त्तर शुरु की आज्ञा का पालन किया जाता ,है तभी उनके 
द्वारा दी हुई शिक्षा फलदायिनो सिद्ध होतो है । ऐसा किये 
बिना शिक्षा 'सफल नही होती । 

,. , आज क्षिक्षक नौकर समके जाते हैं । शिक्षक भी. 
अपने आपका नौकर ही समझते है और जिस किसी उपाय 
से अपनी नौकरी बनाये रखने का प्रयत्न करते रहते, हैं,. 
फिर भले ही उनके द्वारा किसी (विद्यार्थी को लाभ पहुचे 
या नही । पहले विद्या का; विन्नय नहीं होता था, श्राजः 
विकय हो रहा है । इसी कारण विद्यार्थी को पढने और- 
शिक्षक को पढाते में जँसी ज्ञाहिए घी रुचि और प्रीति 
नही होतो । फलस्वरूप विद्या फलदायिनी नही होती, जँमा 
कि' आजकल देसोा जा रहा है। विद्या ग्रहण करने मे विनय 
की और विद्या' देने मे प्रेम की आवश्यकता रहेतो है 
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ताकेया । उसका जीवन परतन्त्र नही, स्वतन्त्र होगा । मनुष्य 
का परतन्य बनाने वाली विद्या वास्तव मे विद्या ही नही है। 


आज की कहलाने वाली विद्या प्राप्त करके भले ही 
थोटे से वकील या डाक्टर पैदा हो जाएँ, मगर इतने मात्र 
से यह नहीं कहा जा सकता कि आधुनिक शिक्षा परतस्वता 
मिटाने वाली और स्वतन्त्रता दिलाने वाली है । थोडे मे 
डाबटरों और वकीलो को अन्छी कमाई हो जाती है, इस 
कारण आज की शिक्षा भ्रच्छा और परतन्त्रता दुर करने वालों 
है, यह कदापि नहीं कहा जा सकता । वाम्तव में आधुनिक 
शिक्षा स्वतन्त्रता दिलाने वाली नहीं है. शिल्पक्ला का 
जानकार स्वतन्त्रतापुवक अपनी आजीविका उपाजन कर 
सकता है । कोरे अक्षरज्ञान के शिश्रण से स्वतस्त्रमात से 
प्राजीविका नही चलाई जा सकती । यह बात तो बाज 
स्पष्ट दिखाई देती है | इस्ती क्रारण बाज अक्षरनान ये साथ 
शिल्पक्ला के शिक्षण की आवश्यकता है । आज सवत्र इस 
प्रशव की चर्चा हो रही है । मानसिक शिक्षा के साथ भारो- 
रिक-औद्योगिक शिक्षा की भी आवश्यकता रहता है | भ्क्ष- 
रश्ान की शिक्षा के स्ताथ शिल्मकला की शिक्षा दी ज़ामे ता 
सरलतापूवक आजीविका चलाई जा सकती है और जीवव 
व्यवहार स्वाघीनभाव से निभाया जा सकता है । 


अक्षरज्ञान या शिल्पकला वी शिक्षा पाने के लिए 
जिध्यों को गुरु को आजा मानमी पड़ती ,है और उतनी 
आज्ञा के अनुसार थिक्षा सेने से ही शिप्य शिवित ४ 
सकता है। श्री दशवेकालिकसुत्र मे कहा है कि शिष्य लोविक 
कला मिसलाने वाले लौकिक गुरु के आज्ञानुसार चलता हैं 


चौथा बोल-२३५ 


'गुरु और सेहयर्मों की सेवा करने से सेत्रक को विनयग्रुग 
की प्राप्ति होती है । जिसमे सेवा करने की भावना होती 
है उसमे विनयगुण होता ही है। इस कथन के अनुसार ग्रुर 
ओऔर सहधर्मी की सेवा करने वाले मे भी विनयगुग आता 

। यो तो विनय और सेवा एक ही वात है, परन्तु घम- 
श्रद्धा से उत्पन हुई सेवामावना को झास्त्रकारों ने कदाचित 
“शुध्र॒ुपा ” नाम दिया है और सेवाभावना के क्रियात्मकरूप 
को / विनय ” कहा है | हृदय में जब्र सेवामावर होता है तभी 
विनय आता है । केवल ऊपर से नम्नता घारण करना 
विनय नही कहलाता, पर जा नम्नता सेवाभाव के साथ हो, 
उसी को विनय कहते हु । वितय, सेवाभाव के साथ किस 
प्रकार होता है, यह्‌ बात एक उदाहरण द्वारा समभाता हु- 


दो मित्र हैं। उनमे एक भीख माग्रकर पंक्षा जाता है 
और दूसरा मेहनत द्वारा कमाई करके पंसा लाता है। बुम 
इन दो मित्रो मे से विमे श्रच्छा समझोगे ? निस्सन्‍्देह तुम 
उसी को अच्छा मायोंगे जो कमाई करके पैसा लाता है । 
भीख माँगने वाले की तुम अच्छा नही मानोगे। इसी प्रकार 
जो बिनय गुरु और सहपर्मी को सेवा रूपो मेहनत करके 
प्राप्त किया जाता है, उप्ती विनय का मह॒त्व है और ऐसा 
सेवायुक्त विनय ही लाभक्रारक सिद्ध होता है । 


विनय का स्वरूप बतलाते हुए कहा गया हैं कि आठ 
को के कारण ससारचऋ% में भ्रमण करने वाले आत्मा को 
मुक्त करने के लिए जो क्रिया की जाती है, वह “विनय 
बहलाती है | यद्यपि विनय 'भी लोकिक और लोकोत्तर भेद 
से दो प्रकर का है, किन्तु यहाँ लोकोत्तर विनय के साथ 
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विनय के विना विद्या ग्रहण नही की जा सकती और प्रेम 
के अभाव में विद्या चढती नही है । आज विद्याथियां में 
शिक्षको के प्रति विनयभाव नही देसा जाता, तब शिक्षकों 
में भी विद्यार्थियों के प्रति प्रेम का अभाव पाया जाता है। 
इस कारण विद्योपाजन और विद्यादान दोनो ही नहीं देसे 
जाते । ज॑से विद्योपाजन के लिए विद्याथियों मे विनय की 
आवश्यकता है, उसी प्रकार विद्यादान देने मे शिक्षकों के 
हृदय में प्रेम की आवश्यकता है । (विद्योपाजन करने के 
लिए विद्याथियों को शिक्षकों का विनय करना चाहिए | 
जो विद्यार्थी झ्िक्षक की सेवा या विनय-भक्ति नही करता 
वरन्‌ अवज्ञा करता है, वह अपने भाग्य को दुर्भाग्य बनाता 
है । इसी प्रकार शिक्षको को भी, विद्यादान देने के लिए 
विद्याधियों के प्रति प्रेम और वात्सत्य का भाव रखना 
चाहिए! ऐसा करना ही विद्या की सच्ची उपासना करना है। 


जिस प्रकार गुरु की सेवा शुश्रुधा चरगा आवश्यक 
है, उसी प्रकार सह्र्मी की सेवा-शुश्रुपप करना भी आव- 
इयक है । जैसे गुर उपकारक हैं उभी प्रकार *हघर्मी भी 
उपकारक है । सहवर्मी के भी दो भेद है - लौरिक और 
लोकोत्तर | जैसे लौकिक गुरु और सहधर्मी की सेवा करना 
आवश्यक है, उसी प्रकार लोको्तर ग्रु्ु और सहधर्मी को 
सेवा-शुश्रुपा करना भी आ्रावश्यक है ' ग्रुढ और सहर्र्भी 
दोनों जीवनसाघना के प्रयप्रदशक हाने के कारण उपकारक 
है श्रोर इसीलिए उनकी सेवा-सुश्रुपा करना भी आवश्यक है । 


गुरु और सहधर्मी की शुश्रुधा करने से विस ग्रुय को 
प्राप्ति होती है ? इस अदन वे उत्तर मे भगवान्‌ बहते हैं - 


[(६- % प्च्नौधा बील-२ ३७ 


सक्मी -जाती है+तंव आस्मा सप्र्य ही;आसंतर्नु करके उसे 
,रोक देता है और उसे आने जही देता | आत्मी/की रत्नत्रय 
(रैप लक्ष्मी तभी प्राप्त,हों,सकती कै जब आत्मा में विदृध्य 
ही और विनययुत- द्वारा अनासातत्ा गुंग प्रकट हा | जहा 
तक आत्मा, आज्वातना रूपी हार बन्द किये रखता है तय 
तक झत्ममन्दिर में ज्ञात, दंशनत।और चौरित्रलूपी ,लं+मी का 
प्रवेश नही हो सकता । | मर 


घर के सभी द्वार और लिडकिया बन्द करे दी जाएँ 
तो हवा या प्रकेश का किस प्रकार प्रवेश हो सकता है ? 
*हालाकि, प्रकृति हुवा, और प्रकार देती है, मगर इम अवस्था 
“में वहु भी किप तरह दे सकेगी ?, यह बात वैज्ञानिक दृष्टि 
पै देखी । वेज्ञानिको का कयन हैं ऊ्ति घर में वायु और 
परकाश आना आवश्यक है । आजकल के लाग' तो ,बडे बड़े 
/मैकात बतवाकर अभिमान से फूले मही समाते, परन्तु वेज्ञा- 
दिक, कहते है कि बड़ा भारी विश्वाल मकान वनंवाफ्रर तुमने 
कुदरत के साथ लड़ाई मोल ली है । कुदरत का को होने 
'पर बहुधा 'बढे-बडे मकान छोडने पडते हैं और ज॑गल की 
'धरण लेनी पडती' है । यह विशाल भवन स्वास्थ्य का नाश 
'फरने वरलें होते हैँ । वैज्ञानिकों के कथनानुमार बड़े' बड़े 
भकान बनवा कर तुम घमड मत करो। बल्कि यह समा 
कि ऐसा करके हमने कुदरत के साथ लंडाई ठातनी है और 
कुदरत से मिलने बाला छाभ गेबी दिया है। ' 


3), ५, इसी प्रकार शरीर पर ठाोंस-ठांस कर वं॑स्त्र लाकर 
।भी। प्रद्ृोत्ति के साथ बैर बाधा जांता है और प्रकृति से मिलने 
वाले लाभ से लोग वचित हीते हैंप' इस उप्ण देश मे अधिक 
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सम्बन्ध हाते के कारण उसी-का वर्णन- कियान्यया है स्थों 
(अपनी छात्मी को शुर्द्ध बनाना चाहता होगा, उससे विनय 
कमी होगा ही ।। ६ ४. +ऋ ५ ५ 
] क्नियगुण की'आप्लि होने से आत्मा की' कया साभ 
होता हैं? इस विपय में ।कहा; गया  है।प्कि चिनयगुण की 
आप्ति से अत््मी में अनासातना। का गुण प्रकट हंता है । 
'अनासातना कया है।?ै ,८ ६४४ *। 5 (-' ः 

! संभ्येस्दर्शन,' सम्यकेनान! सेम्यक्चारिश्र की' प्राप्ति 'में 
।जो बाघक' हो उमें आसातनी कहते है । उदाहरैणा्थ -जय 
लद्मी! तिलक काढने आये तंत्र मनुष्य 'मुह थीने चला जायें, 
या लक्ष्मी को लंड मारकर 'भग! दे -उये प्रयमे पाौस'न आते 
“दे, इसी प्रकार जो' आत्मा में 'रत्नभेय फो ने आने दे 'वंह 
4आंसानना द्वोप कहलाता, है । झाब आत्माझमे सम्यरवाने, 
सुम्यक्दशत्त, और सम्यकुचारित्त रूरे लक्ष्मी ्राने को होतों 
(हैं, तब परहुत्आसातना दांप उन्हें राक़ता है ॥ /इम, प्रकार 
जान, कान ओर चारित्र रूग्ी लल्मी को आ मा में य आने 
'पेने के,लिए (आयातना। दांप..डण्ठेक़ो, तरह क्राम करता है 


भ ! आत्मा अिनादिकाल 'ें ' सम्यत्वान,' समेयस्द्णनें, और 
'सम्यक्चा रिंवरूपी ऐंश्यय को स्वांमो हैं फिर भौ बह अपने 
ही आसातना दोप के कारण अपने 'हस “ऐश्क4 काः प्रात 
नही कर सकृता। ॥ जैसे कोई।मनुष्यः अपके यहा आती हुई 
(लक्ष्मी को लट्ठ मार।कर; जगा. दे॥ या खपते घर का ह्वीर 
बन्द करने, और फिर खड़ा रोका फिरे, कि मेरे यहाँ 
लक्ष्मी नहीं; आत्ती !. तो ऐसी स्थित्ति, में द्वोती कोन? इपी 
सरह जब आत्मा के पास ज्ञान, -वदशन और चारित्र रुपी 
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सर्वेज्ञ और सं॑वेदर्शी थे, उनसे क्या छिपा था २ वह पहले-से 
ही सब जानते थे । उन्होने अपने पास आये मेघकुमार से 
कहा *मेघ ! रात्रि के समय साधुओ की ठोकरो के परि- 
पह से घबराकर तुमने साधुपन छोडने और घर जाने का 
विचार किया है। इसलिए तुम मेरे पास आये हो ४ 


मेघकुमार कुलीन थे । वह मन ही मन कहने लगे- 
अच्छा ही हुआ कि मैं भगवान्‌ के पास चला आया। 
भगवान्‌ के पास आये विना ही, परबारा चला गया होता 
तो बहुत बुरी बात होतो , भगवान्‌ तो घट-घट की जानते 
हैं । मेरे कहने से पहले ही उन्होने मेरे मन की वात 
कह दो है । 

इस प्रकार विचार करते हुए मेघकुमार ने भगवान्‌ 
से कहा -“ भगवन्‌ आपका कथन सत्य है « मुभसे भूल हो 
गई है । 

भगवान्‌ ने कहा “मभेघ ! आज तुम इतने से कप्ट 
से घबरा गये, पर इससे पहले वाले भव मे तुमने कंसे-कंसे 
कष्ट सहन किये है, इस बात पर जरा विचार करी | इससे 
पहले भव में तुम हाथी थे । हाथी के उस भव में दावानल 
से बचने के लिए तुमने घास-फूस आदि हटा कर एक मडल 
त्तेयार किया था और जगल में दायानल सुलगने पर जब 
चहुत-से जीव अपने प्राण बचाने के उद्देश्य से तुम्हारे बनाये 
मडल में आने लगे, तव तुमने प्राणियों, भूतो, जीवो गौर 
सत्यो पर करुणा करके उन्हे स्थान दिया था । इतना ही 
नही, खुजली आने पर जब तुमने अपना एक पैर ऊपर 
उठाया तो एक खरहा तुम्हारे पर से खाली हुई जगह में 
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प्सक जीव सदृ्गति पाने की हो अमिलापा फरते"है। 
परन्तु इस अभिलापा के साथ विनन्न बनने की इच्छा नहीं 
करते है । यद्यपि विनम्रताः'घारण करने में किसी का किसी 
अकार का प्रतिबन्ध नही है, फिर भी आत्मा घम्म केप्समय 
अकड़ करा रहता है । आत्मा क्स।प्रकार अक्डबाज बन 
जाता है, यह बात महावीर रव मी में शास्थ मे बतलाई है । 


£ गातासूत्र परे, बतलाग्ना गया- है कि मेधकुमार नें 
भगवान्‌ महावीर के निक॒ृट दीक्षा अग्रीकाग की थी । वहू८ 
सब से,छोटे साधु थे, अत उन्हे सोने। के लिए रात्रि में सब- 
से अन्त का स्थान मिला । मेघकुमार की छरस्या अन्त में* 
होते,के कारण राष्रि मे ,उनकी शय्या के प्राम से जब साधु 
बाहर ज़ातते-आत्ते तो उनके पैर, की ठोकर मेघजुमार काः 
लगती, । उन्हें आराम से नीद जही ,आई ॥,,साधुओं वी 
ठोकरें लगते के कारण नींद न आ।े से वह ,सीचने लगे-< 
* यह तो जान-बूककर नरक को यातना।भोगज्ना है। यटो 
भेरी कोई कदर ही नहीं करता । मैं जब राजकुमार था तब 
यही साधु मेह्टी [कद्र कुरते थे ॥ जब मैं साथू हो गया हूँ 
तो कोई परव[ह हो नहीं करता ! उलटी इनकी ठोकर 
खानी पड रही हैं। ऐसा साधुपन मुझसे नहीं पलने का। बस 
सुबह होते ही यह-साधुपन छोडकर मैं घर चल दूगा । 
लेबिन चुपचाप चला जाना ठीक ने होगा । जिनके निकट 
मैंने दीक्षा श्रगीकार की है, उत, भगवान्‌ की आज्ञा लेकद 
और उन्हें यह उपकरण सापक दर अपने घर का रालता लूगा। 


मेधकुमार ने'रात के समय यह विचार किया और: 
सुबह होते हो वह भगवान्‌ के पास था पहुचे । भगवान वी 
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किया । दूसरा नम्बर पजाब का आया ॥ 


पजाव में बादशाह ने यहो तरोका अख्वियार किया । 
लोग च्राहि-ब्ाहि पुकारने लगे । इस दुदशा के समग्र क्या 
करता चाहिए, यह विचार करने के लिए बहुत से लोग 
तेगबहादुर के पास अये और कहने लगे “वादशाह ने स'रे 
प्रान्त मे यह जुल्म अरम्म कर दिया है। अब क्‍या करना 
उन्नित है ?! गुर तेगयहादुर ने कट्टा - ' तुम लोग बादशाह 
के पास यह सन्‍्तेश भेज दो कि हमारा गुर तेगवहादुर मुस- 
लमान बन जायेगा ता हम सत्र भी मुपलमान हो जाएगे। 
कदाचित्‌ वह मुसलयान ने वो ता हते भो नहीं बनगे। 
आप तेगबहादुर को पकड़कर उनसे पहने निबट लीजिए / 

तेगबहादुर की बात सुनकर लोग कहने लगे- यह 
सन्देश भेजने से तो आपके ऊपर आपदा आ पडेगो। मगर 
चहादुर तेगवहादुर मे कहा -'सिर पर आपत्ति आ पडेया 
प्राण चले जाए तो भी परवाह नद्रों । कष्ट सहन किये 
बिना धम की रक्षा कैसे हो सकती है?! 


अन्तत लोगो ने उप3क्त सन्देश बादशाह के पास 
भेज दिया । वादशाह ने तेगबह दुर को बुना भेजा । वह 
जाने को तैयार हुए । उनके थिष्यों ने बहा-- ' आप हमे 
यही छोडकर कंसे जप सकते है? बादशाह आपके! प्राण ले 
नेगा ।' तेगबढ़ादुर ने उत्तर दिया- यह तो में भी जानता 
हूं) लेकिन, मेरे प्राण देते से औरो की रक्षा होती है, अगर 
में अपने प्राण बचाता हू तो दूसरो को रक्षा नही हो सकती। 
ऐसी स्थिति मे अपने प्राण देना ही मेरे लिए उचित है । 
मेरे बलिदान से दूसरो को रक्षा होगी, यही नहीं वरन्‌ 
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मुसलमान बन सकते है । इस विचार के साथ ही उसने 
सोचा-- मगर दुष्काल पडना तो कुदरत के हाथ की प्रात 
है | मुझसे यह कि प्रकार हो सकता है ? 


| 
मुस्लिम घम नहीं कहता कि किसो को बलत्कतर मे 
मुसलमान बनाया जाये या किसी पर अत्याच र किया जाये, 
मगर मनुप्य जब घर्मान्ध बन आता है तो उम्रमे वास्तविक 
घर्माधम के या योग्यायोग्य के विच र करने की शक्ति नहीं 
रहती ।! राजा का धम तो यह है कि, किसी सकट के समय 
प्रजा की सहायता करे, मगर औरंगजेब ता धर्मान्वता के 
कारण उल्टा दुप्फाल बुलाने का विचार कर रहा है! 


औरगजेब सोचने लगा अगर दुष्काल़ पड़ जाये और 
लोगो को श्रतत न मिले तो वे जत्दी मुसलमान हां जायगे। 
लेकिन कुदरत का कोप हुए बिना दुष्काल कप्ते पड सकता 
है | ऐसी दशा में मैं श्रपना विचार अमल में बंमे लाऊ 
विचार करते-करते आख़िर वह बहने लगा - मैं बादशाह 
है? क्‍या बादश्षाहत्त के जार से मैं अकाल पदा नहीं कर 
सकता ? इस प्रकार सोचकर बादशाह ने करीब दा लाख 
सैनिक काशमीर में भेजे और वहा के घान्य से लहराते हुए 
खेतो पर पहरा बिठला दिया । किसान घान्य काटने बाते 
तो उनसे कहा जाता -मुमलमाय वनना मजूर हा ता धान्‍य 
वाट सकते हो, वर्ना अपने घर बेठो | इस प्रकार अन्न कप्ट 
के कारण 'क्तिने ही किसान मुसलमान वन गये । जब 
बादशाह को यह वृत्तान्त' विदित हुआ ता “वह अपनी वरवूत 
की सफलता अनुभव करके बहुत प्रसन्न हुआ । साथ हैं 
उसने अन्य प्रान्तो में भी यह उपाय आजमाने वा निश्चय 
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सुखी रहना सुगति है, परन्तु अनासातना दारा पौदंगलिक 
,सुरो की आकाक्षा कदापि नही करना चाहिए । मनुष्य या 
देव होकर सुखी बनने का काय तो पुण्य से भी हो सकता 
है । इसीलिए शास्त्रकार यहा तक कहते है कि पुण्य से 
भनुष्यभव और देवभव मिल सकते है पर अनासातना गुण 
प्रकट होने से सिद्धिस्पी सुगति प्राप्त होतो है । 

« यहा मनुष्यगति और देवगति सुगति कही गई है । 
मेरे खयाल से, यहा कारण में काय का उपचार किया गया 
है । मनुष्यगति और देवगति के द्वारा मोक्ष प्राप्त करने का 
झप्रयत्त किया जाता है और इस कारण यह दोनो गतिया 
भोक्षप्राप्ति मे परम्परा-कारण है। मोक्षरूपी सुगति का 
कारण होने से इन गतियो को भी सुगति कहा है । यही 
कारण में कार्य का उपचार है। 

बहुतसे देव या मनुष्य देवगति या मनुष्यगति प्राप्त 
फरके भी आत्मिक अकल्याण का काय कर बँठते हैं और 
इसी कारण पुण्य का क्षय होने पर वे ,पतित हो जाते है-- 
/अधोगत्ति मे जाते हैं।इन पतित होने, धाले देवों या मनुष्यों 
के लिए उनकी देखगति या मनुष्यगति भी सुगति नही है । 


£ । परमात्मा के आरायक के विपय मे भगवान्‌ ने कहा 
है कि वह जघन्य उसी भव मे मोक्ष जाता हैं और उत्कृष्ट 
(१५ भवों मे, मगर वह नीचे नही गिरता । जैसे महल की 
एक-एक सींढी चढ़कर महल मे प्रवेश किया जातों है और 
थोडी सीढिया चंढने से भी महल में पहुचने का मार्ग तय 
होता है, उसी प्रकार'सिद्धिहप सुगति प्राप्त करने के लिए 
आगे बढते जाना चाहिए । यह भी सुगत्ति के माय मे जाना 
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त्याग करने में या धम की _सौगन्ध खाने मे सकोच नहीं 
करते | धम सौगन्ध खाने की चीज नहीं है । धम का 
सम्बन्ध प्राणो के साथ है। प्राण जैसा प्यारा लगता है उसी 
प्रकार धम प्यारा लगना चाहिए। घम जब प्राणों के समान 
प्रिय लगे तब समभना चाहिए कि हम में धर्मश्रद्धा मौजूद 
है और जब घर्मश्रद्धा प्रकट होगी तो गुरु और सहधर्मी को 
सेवा-शुभ्रूपा द्वारा विनयग्रुण और अनामातना ग्रुग प्रकट हुए 
बिना नहीं रहेगा। अनासातना ग्रुण प्रकट होकर वह आपको 
दुगति में जाने से बचाएगा । यही नहीं वह सदगति या 
सिद्धिगति का भी प्राप्त कराएया । अनासातना ग्रुण विनय 
की विद्यमानता में ही प्रकट होता है | अतएवं जीवन में 
सब से पहले विनयग्रुण प्रकट करने की आवश्यकता है । 
विनथ बारण करने में अपना और पर या एकान्त केल्थाश 
ही हैँ । 

गुर भ्रौर सहर्मी की' सेवाभक्ति करने से आत्मा 
विनयग्रुण प्राप्त करता है और विनयगुण में आमात्नना दा 
का नाश होता है । आप्तातना दाप न/ट होने पर और 
अनासासतता का गुण प्रकट होने पर आत्मा नरक,और वियच 
की दुगति से वचक्र देव और मनुप्य सम्व्पी सुगति पता 
है । मनुष्यों और देवो में भी दुगति और सुगति दानों प्रतार 
की गतियाँ होती हैं । पुण्य क्षीण होने से नोने गिरना दुगति 
में है और अधिकतर आत्मकत्याण साधने वा प्रम न॑ करदा 
सुगति में है । अर्थात्‌ देवगति या मनुष्ययति पाकर जो 
आत्मकत्याण साथने का अयत्म करता है वह सुगतिं मे है 
और आत्मा का, अकल्याय करने बाजा दुगति में है यद्चधपि 
देवभय या मनुष्यभव पाकर भी ढुंसी रहना दुगति है गौर 
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सुखी रहना सुगति है, परन्तु अनासातना द्वारा पौदूगलिक 
सुखो की आकाक्षा कदापि नहीं करना चाहिए । मनुष्य या 
देव होकर सुखी बनने का काय तो पुष्य से भी हो सकता 
है'। इसीलिए शास्तकार यहा तक कहते है, कि पुण्य से 
मनुष्यमव और देवभव मिल सकते है पर अनासातना ग्रुण 
प्रकट होने से सिद्धिरूपी सुगति प्राप्त होतो है । 

,यहा मनुष्यगति और देवगति सुगति कही गई है । 
भैरे खयाल से, यहा कारण में काय का उपचार किया गया 
है । मनुष्यगति और देवगत्ति के द्वारा मोक्ष प्राप्त करने का 
प्रयत्त किया जाता है और इस कारण यह दोनो ग्तिया 
सोक्षप्राप्ति मे परम्परा-कारण हैं । मोक्षरूपी सुगति का 
कारण होने से इन गतियो को भी सुगति कहा है । यही 
फारण में काय का उपचार है। 

बहुतसे देव या मनुष्य देवगति या भनुष्यग्रति प्राप्त 
फरके भी आत्मिक, अकल्याण का काय कर बैठते हैं और 
इसी कारण पुण्य का क्षय होने पर वे पतित हो जाते हैं-- 
,अधोगत्ति मे जाते हैं। इन पत्तित होने, पाले देवो या भनुष्यो 
के लिए उनकी देवग्रति या भनुष्यग्रति भी सुगति नही है । 


परमात्मा के आराघक के विपय में भगवान्‌ ने कहा 

'है कि वह जघन्य उसी भव मे मीक्ष जाता है और उत्कृष्ट 
१४ भवो भे, सगर वह नीचे नहीं ग्िरता । जेसे महल की 

एक-एक सींढी चढकर महल मे प्रवेश किया जाता है और 
थोडी सोढिया चढने से भी महले में पहुचने का मार्ग तय 

होता है, उसी प्रकार सिद्धिहूप सुगति प्राप्त करने के लिए 
आगे बढते जाना चाहिए | यह भी सुंगति के मार्ग भे जाता 
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त्याग करने में या धम की सौगन्ध खाने में सक्ोच नहीं 
करते | धर्म सोगन्‍्ध खाने की चीज नहीं है | धम का 
सम्बन्ध प्राणो के साथ है। प्राण जैसा प्यारा लगता हैं उसी 
प्रकार धर्म प्यारा लगना चाहिए | घम जब प्राणों के समान 
प्रिय लगे तब समभना चाहिए कि हम में धर्मश्रद्धां मौजूद 
है और जब धघर्मश्रद्धा प्रकट होगी तो गुरू और सहर्मी की 
सेवा-शुधूपा द्वारा विनयगुण और अनासातना गुण प्रकद हुए 
बिना नहीं रहेगा। बनासातना गुण प्रकट होकर बह आपको 
दुगति में जाने से बचाएगा । यही नहीं वह सदगति या 
सिद्धिगति को भी प्राप्त कराएगा । अनासातना गुण विनय 
की विद्यमानता में ही प्रव्ट होता है । अतएवं जीवन में 
सब से पहले विनयगुण प्रकट करने की आवश्यकता है । 
विनथ धारण करने में अपना ओर पर का एकान्च बल्याण 
ही है । ( ४. 9 

' गुर और सहधर्मी की सेवामक्ति करने से आत्मा 
विनयग्रुण प्राप्त करता है और विनयग्रुग से आमातना दाय 
का नाश होता दै । आवप्ात्तना दोप नप्ट होने पर 25 
अनासातना का ग्रुण प्रकट होने पर आत्मा नरक और विर्यच 
की दुगति से वचक्र देव और मनुष्य सम्पस्ध्री सुगति पा 
है । मनुष्यों और देयों मे भी दुगति और सुगति दानों प्रकार 
की गतियाँ होती हैं । पुण्य क्षीण होने से नाचे गिरना दुगति 
में है और अधिकतर बआत्मवल्याण साधने का प्रयन करता 


सुगति में है । अर्थात्‌ देवगति या मलुष्यगति पावर जो 


त्ति करे 
आत्मकल्याथ साधने का प्रयत्त करता है वह सुगाति मं धि 
और आत्मा का जकल्याण करने वाला दुगति में हैँ कक 
देशभय या मनुप्यभव पाकर भी दु सी रहना दुगति है पद 
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छोटे -बडे को विपमता ने हो ससार में बडी गडग्डी 
भचा रखी है । उदाहरण थ -चार वर्णों में ब्र ह्मण ऊना 
माना जाता है और झुद्र नीचा सममा जाता है | इस ऊँच- 
नीच के भेद -भाव ने भपग वियमया उत्तन्न को हैं! बग- 
व्यवस्या तो पहले भी था, मगर पहले इस प्रकार का ऊँच- 
नीच का भाव नहीं था । यह भेदभाव तो पीछे से पैदा 
हुआ है| ग्रन्थों में कहा है-भगवान्‌ ऋषमदेव ने तोन वण 
स्थापित किये थे और चौथा वण भरत राजा ने कायम 
किया था । गीता में कहा है 

चातुवर्ण्य मया सुष्टठ, ग्रुणफमरविभागश 
तस्य फर्त्तारमपि सां विद्ध्॑नकर््तारिसव्यमम्‌ ॥ ४-१४ ॥। 

अर्थात्‌ -श्रीकृष्ण कहते हैं कि चारों वर्ण मैंत उनाये 
हैं। इस प्रकार वर्ण बनाने वाने, भगवान्‌ ऋप भदेव, भरत 
या कृष्ण हैं । वया इन्होने किसी को नीच बनाया होगा ? 
नीच तो वह बनाता है जो स्वय नोच हो । क्‍या भगवान्‌ 
ऋषभदेव, भरत या श्रीक्षण्ण को नीच प्रहने पा साहस 
किया जा सकता है ? फाय की दृष्टि में वर्गों को व्यवस्था 
की गई थी क्योकि वग बनाये बिना काम व्यवस्थित नहीं 
होता । इसी अभिप्राय मे वग या वण की व्ययश्या की गई 
है, मगर उसमे ऊँच नीच को कल्पना पीछे का विकार है। 


चार वर्णों की भाति सघ में भी सघु साध्वी, श्रावक 
और श्राविका यह चार भेद किये गये है । इस चतुर्तिध 
सध में से किसे बडा कहा जाये और किसे छोटा माना 
जाये ? क्‍या साधू ऊँच ओर साध्विया नीच हैं ” अथवा 
श्रावकों का दर्जा ऊंचा और श्वाविकाओ का नीवा है * 
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वहलाता है । 

आत्मा प्रशस्त विनय द्वारा ही सिद्धिगति की साथना 
कर सकता है और प्रशस्त विनय द्वारा ही समस्त कार्य 
सिद्ध कर सकता है । मुक्ति आप्त करने के लिए, विनय में 
भी प्रश्वस्त विनय की हो जावश्यकता है जो मनुष्य क्रिसी 
प्रकार के लोभ से या खालच से, कोति अथवा बडप्पन पाने 
के लिए नम्रता धारण करता है, उमकी नम्जता प्रशश्त 
विनीतता नहीं कही जा सकती । प्रशग्त विनय बह है 
जिसमे किसी भी प्रकार का, तनिक्रभी लोग या ऐसा कोई 
अन्य उदहृश्य न ही । इस्र प्रकार के लोभहीन विनय आदि 
गुण ही प्रशस्त है और घही मोक्ष के संघक हैं ॥। जिसमें 
प्रश्चस्त विनय होता है, वह'यहू नहीं सोचता कि यह काम 
बडा है या यह छोटा है । उसकी निगाह में सभी काय 
एक सरोखे है । बा 

घर के अनेक कामो में से कौन बटा और कौन छोटा 
है ? कमाई करने को बड़ा काम और भोजन बनाने को 
छोटा काम समभता क्या भूल नहीं है ? तुम व्यापार कर 
रहे हो लेकिन घर पर भोजन ने यनाया गया हा तो कितनी 
बाठिनाई उपस्थित हो ? कामो में छोटे-बढें की कल्पना करके 
लोग अनेक अनावश्यक दु ख बुला लेते हैं ॥ सायुओ के लिए 
व्याख्यान, देना बडा काम है या वैयावच्च (वैयावृत्य मुनियों 
की सेवा ) करना बडा कास है ? किसी को छोटा-बड़ा 
मानने, से हो विपमता उपन्न होतो है + अतएवं अपने में 
जो शक्ति है, उम्री के अनुसार काम्र बरना चाहिए और 
पारस्परिक सहकार से काम लेना चाहिए ! बाय में छोढे- 
बड़े का भेद करना उचित नहीं,है | ; ४ 

आप हि 


_ 
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में दूसरो का कल्याण करने वाला अपना भी कल्याण करता 
है और जो दूधरो का कल्याण नहीं करता वह अपना भी 
कल्याण नहीं करता | विनयव/न्‌ पुरुष दूसरों को भी विनीत 
बनाता है और इस प्रकार भगवान्‌ के घम का प्रचार करता 
है। विनय के द्वारा भगवान का घम्र फैलाने वाला भगवान्‌ 
के समान ही आदरणीय वन जाता है । उदाहरणार्थ-एक 
पुरुष किसी डूबते को बचाता है और दूसरा एक डूबती हुई 
नौका को बचाता है| हाचाकि नौका लक्तडी की/बनी हुई 
है, फिर भी नौका!की रक्षा करने वाला लकड़ी की नही 
ण्रन्‌ नौका के आधार पर रहे हुए अनेक मनुष्यों की रक्षा 
करता है । इस आधार पर यहो कहा ,जा सकता है कि 
जो समदृष्टि को रक्षा करता है, वही बडा है । 


*. एक मनुष्य ऐसा-है जो सिर्फ अपनो ही सार सेभाल 
रखत है और दूसरा सम्यरदृष्टि की भी सार-समँमाल करता 
है और इसके लिए ऊदुक शब्द भो सुन लेता हे॥ इन दोनो 
प्रकार के मनुष्यो में से वही बडा है जो सम्यग्दृष्दि की 
सेवा करता है । सम्यग्वृष्टि की सेवा करते हुए कभी कभी 
कटुक शब्द सुनने का भी अवसर आ जाता है । प्ररन्तु 

सच्चा सेवाभावों (पुरुष यही विचार करता है कि अगर 
मेरी निन्‍दा में कुछ भी सचाई है तो निन्‍्दा सुनकर मुझे 
अपनी निन्‍्दनीय वात का त्याग करने का प्रयत्न करना 
चाहिए । अगर मेरी निन्‍्दा में तनिक भी सत्यता नहों है 
तो यही समभाना चाहिए कि मेरे पूर्वोषाजित अशुभ कम 
ज्षेप हैं और उन्ही के कारण मेरी निन्‍्दा हो। रही है। ऐसी 
निन्‍दा से मेरी कोई हानि नही होने की । इससे तो मुझे 
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सघ में इस प्रकार का भेदभाव नही है । यह चारो श्रमण- 
सघ के भेद हैं । यह सच है कि साधु, श्रावकों को अपेसा 
आवचारधम का पालन करते हैं, फिर भी श्रद्धा की दृष्टि से 
सव समान ही हैं और सत्र श्रमणसथ् मे हो सम्मिलित 
श्रमणमघ प्रर्थात्‌ श्रमण भगयान्‌ महायोर का संघ । से 
के यह चारी अग सभी कार्य सिद्ध कर सकते हैं भौर चारी 
के होने पर ही मब काय सिद्ध हो सऊते हैं। यह मगवान्‌ 
का कथन है । यथ्थपि प्रत्येक विभाग अपना-अपना काय 
करता है किन्तु उसमे भी आपस वी सहायता की आय- 
व्यकृता रहती ही है ;! मस्तक का काम मस्तक करता है 
और पैर का काम पैर करता है। तथापि मध्तक को पर 
के लिए और पैर को मस्तक के लिए यही समझना चाहिए 
कि यह काम मेरा ही है। इसो प्रकार सघ में भी ऊच- 
नीच का भेद मानकर प्रनंक्य उत्पन्न करना योग्य नही है। 
सृन्त में कहा है कि चौथा ब्रत भग करने वाले साधु को 
आठवा प्रायश्चित्त आता है लेकिन सध में रहते हुए संघ 
में तथा कुल में रहते हुए कुल में फूट पैदा करने वाता 
साध दछ्षवें ' प्रायशिचत्त का भागी होता हैं। इस प्रकार स्ध 
में फूट एवं अनेक्य पैदा करने का अपराध चौथा ब्रत भग 
करमें के अपराध से भी गुरुत्तर है। इसका कारण भी स्पष्ट 
है । चौथे व्रत को भग करने वाला अपनी ही हामि करता 
है परतु सघ में अन॑क्य उत्पन्न करने वाला सम्पूण सघ वी 
और घम की भी हानि करता 4. 
+. कहने का मूल आश्यय यह है' कि उच्च-नीच की 
कल्पित भावना से ऊपर उठकर जां मनुष्य विनय की जारा- 
घना करता है वही आत्मकत्याण सांघ सकता है १ वास्तव 
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- वात है। कपाय को दूर करने से मिथ्यावः दूर होता है 
# और दर्शन की आराघना होती है। विशुद्ध दर्शन की आरा- 
“ पैना करने वाले को कोई घमंथ्रद्धा से विचलित नहीं कर 
- सेकैगा, इतना हो नही किस्तु जैसे अग्नि मे घो को आहुति 
- देने से अग्नि अधिक तीब्र बनती है, उसी प्रकार घमश्रद्धा 
. से विचलित करने का ज्यो ज्यो प्रयत्न किया जायेगा, त्यो- 
। थी घमश्रद्धा अधिक दृढ़ और तेजप्रूण होती जायेगी । धर्म- 
: उद्ा में किस प्रकार दृढ़ रहना चाहिये, इस विपय में काम- 
| देव श्रावक का उद्हरण दिया ही जा चुका है । धर्म पर 
दृढ़ श्रद्धा रसने से और दशन की विशुद्ध आराघना करने' 

, में आत्मा उसी भय में सिद्ध, बुद्ध और मुक्त हो जाता है ॥ 


कुछ लोग बून्यता को ही मोक्ष कहते हैं। जैनशास्त्र 

ऐसा नहीं मानता । जैनगास्त्रों का कथन है कि आत्मा के 
परम भ्ावरण हट जाने पर ग्रात्मा की सम'त शक्तियों का 
/ कट हो जाना और आत्मा का दुख से विमुक्त होना ही 
क्ष है। आत्मा जब तक दुस से विमुक्त नही होता तब 

पक उसे विविध प्रकार के दुस भोगने ही पडते है। श्री 

। भगवती सूत में भगवान्‌ से यह प्रदन पुछा गया है कि-हे 
भगवन्‌ | दुस्सी दुख का स्पश करता है या सुखी दुख 
को स्पर्श करता है ?” इस प्रइन के उत्तर में भगवान्‌ नें 
कहा 'हे गोतम ! दुखी ही दुख से स्पप्ट होता है, सुर्ती 
दुस से स्पृष्ट नही होता । इसके बाद चौवीस दडको का 
विचार करते हुये देवो के प्रश्नोत्तर मे उन्‍हें भी दु खी कहा 
है। इस पर यह प्रश्न उगस्बित होता है कि देवलोक में 
देवों को तो दिव्य मु प्राप्त है, फिर उन्हे डु खी क्यो कहा 
गया है ? इस प्रइन का उत्तर यह है कि कर्म स्वयं ढु स+ 


